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Articuli 


ZIEKENAPOSTOLAAT 


In de loop van de laatste vijf en twintig jaren liep de gewone ziel- 
zorg gevaar door de buitengewone apostolaatswerken in de schaduw 
te worden gesteld. Zijne Heiligheid de Paus, Pius XII, heeft verleden 
jaar op dat gevaar gewezen in Zijn merkwaardige aanspraak tot de 
Romeinse pastoors en vastenpredikanten (1). Het zal de talrijke priesters, 
die in stille zelfopoffering de gewone zielzorg beoefenen, gewis deugd 
doen te vernemen dat de Paus hun ministerie beschouwt als het 
bijzonderste en fondamenteel element van het apostolaat, ten minste 
in de streken waar de kerkelijke instellingen stevig zijn uitgebouwd, 
en de godsdienstige toestanden omtrent normaal zijn. Het zal alijd 
nodig zijn, zegt Pius XI[I, de godsdienst te onderwijzen aan de 
parochianen, vooral echter aan de kinderen en de jeugd. De christenen 
zullen steeds de H. Mis moeten bijwonen op Zon- en feestdagen ; de 
H. Sacramenten moeten immer worden toegediend en de Biecht vooral 
vraagt van de priester een klaar en zeker oordeel, gepaard met voor- 
zichtigheid en meesterschap over zichzelf. Armen en behoeftigen 
kloppen ook nu nog op de poort van de Kerk. De priester moet tijd 
vinden tot persoonlijk contact met de mensen door huisbezoek. Er 
zullen ten slotte altijd zieke en stervende christenen zijn die de priester 
moet voorbereiden tot de laatste H. Sacramenten en een zalige dood. 

Het ziekenapostolaat behoort dus tot het programma van de 
pastoraal, dat de Paus met zoveel overtuiging en blijkbare sympathie 
heeft geschetst. De belangrijkheid ervan ontgaat niemand. Vele teksten 
van de H. Schrift, zowel uit het Oude als uit het Nieuwe Testament, 

„ wijzen erop. De liefdevolle zorg van Jezus, de goede Herder, gaat 
voortdurend naar wie zwak en ziek is. De Apostelen volgen het 
voorbeeld van hun Meester na. De H. Kerk legt in haar wetboek 


(1) La Documentation catholique, 10 avril 1949; Nouv. Rev. Théol., 1949, p. 523 ; 
P, Doner, S, J., Le ministère ordinaire, in Nouw. Rev. Théol., 1949, p. 1082-1084, 
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het ziekenapostolaat als een plicht aan de priesters op. De bovenna- 
tuurlijke vruchtbaarheid, zowel voor het ascetisch leven van de 
priester als voor zijn apostolaat, wijst op het groot nut van het 
ziekenapostolaat. 


S 1. Belangrijkheid van het ziekenapostolaat. 
IL. Wordt aangeduid in de H. Schrift. 


1. Reeds in het Oude Verbond lezen wij de vermaning: «reik 
echter ook den arme uw hand, opdat uw zegen volkomen zij. Geef 
aan alle levenden uw gaven, en weiger ook de doden uw liefde niet. 
Houd u niet ver van die wenen, maar treur met hen, die bedroefd 
zijn; trek uw hart niet af van de zieke, en gij zult door hem worden 
bemind. Bij al uw handelen denk aan het einde, en in eeuwigheid 
zult gij niet zondigen» (1). In de Psalmen lezen wij dikwijls de 
klacht van zondaars en zieken en hun smeekbede om hulp en troost : 
vontferm U, Jahweh, want ik verkwijn ; schenk mij genezing, o Jah- 
weh» (2). Gans het boek Job tenslotte is één poging om het probleem 
van het menselijk lijden op te lossen en dragelijk te maken. 

2. In het Nieuwe Testament tekent Jezus Zichzelf door Zijn 
antwoord op de vraag der leerlingen van S. Jan de Doper: «zijt Gij 
degene, die komen moet, of moeten wij een ander verwachten? » 
Jezus antwoordde hun: «gaat en bericht aan Johannes, wat gij hoort 
en ziet: blinden zien, kreupelen wandelen, melaatsen worden gereinigd 
en doven horen, doden verrijzen en aan armen wordt het evangelie 
verkondigd» (3). Jezus was door de mensen zelfs van heel Syrië ge- 
kend als de grote geneesheer van de zieken : « Hij genas iedere kwaal 

« en iedere ziekte onder het volk. Zijn faam verspreidde zich door heel 
Syrië; en men bracht Hem allerlei kranken, die met verschillende 
ziekten en kwalen waren besmet, ook bezetenen, lijders aan vallende 
ziekte en lammen, en Hij genas ze allen. En talrijke scharen uit Galilea 
en de Dekapolis, uit Jerusalem, Judea en het Overjordaanse volgden 
Hem» (4). Het is treffend hoe de zorgzame liefde van Jezus voor de 
zieken werd beantwoord door de volgzame liefde van de massa; dit 
blijkt wederom klaar na de genezing van Petrus’ schoonmoeder : «en 
toen Jezus in het huis. van Petrus was gekomen, zag Hij, dat zijn 


(1) Eeeli. 7, 86-40. 
(Ee) SOARLRER 

(3) Mt. 11, 3-5. 
(4) Mt. 4, 23-25. 
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schoonmoeder bedlegerig was en lijdend aan koorts. Hij nam haar bij 
de hand en de koorts verliet haar; en zij stond op en bediende Hem. 
Bij het vallen van de avond bracht men vele bezetenen naar Hem 
toe; en met één woord dreef Hij de geesten uit, en genas Hij alle 
zieken ; opdat vervuld zou worden wat door de profeet Isaïas was 
gezegd: « Hij draagt onze kwalen en torst onze smarten» (1). 

De vruchtbaarheid van Jezus’ ziekenapostolaat groeide met de dag: 
de mensen droegen hun zieken van huis naar de plaats waar Jezus 
was: («daar kwamen grote scharen naar Hem toe, die kreupelen, 
lammen, blinden, stommen en vele anderen bij zich hadden; men 
legde ze aan Zijn voeten neer, en Hij genas ze. De menigte stond 
verbaasd bij het zien, hoe stommen spraken, lammen genazen, kreu- 
pelen liepen, blinden zagen ;en ze verheerlijkten de God van Israël » (2). 
«Als men hoorde dat Hij ergens was, begon men de zieken op hun 
bedden daarheen te dragen. Waar Hij ook kwam in dorpen, steden 
of gehuchten, daar legden zij zieken neer op de pleinen, en baden 
Hem, dat zij enkel de zoom van Zijn kleed mochten aanraken. En 
allen, die Hem aanraakten, werden genezen» (3). Deze Schriftuur- 
teksten mogen volstaan om aan te tonen welke grote liefde Jezus had 
voor de ziekenzorg en hoe ze werd bekroond met een bovennatuur- 
lijke vruchtbaarheid : «de menigte verheerlijkte de God van Israël». 


De Handelingen der Apostelen vertellen dat Jezus’ geest vaardig ge- 
worden is in de Apostelen en zij op hun beurt het ziekenapostolaat 
met bovennatuurlijk succes beoefenden : veens gingen Petrus en Johannes 
naar de tempel tegen het negende uur, het uur van het gebed. Daar 
was een man, die verlamd was van de schoot zijner moeder af, en 
gedragen moest worden; iedere dag zette men hem bij de tempel- 
poort neder, die de Schone werd genoemd, om aan de tempelbezoekers 
een aalmoes te vragen. Toen hij Petrus en Johannes zag, die juist de 
tempel wilden ingaan, vroeg hij hun een aalmoes. Tegelijk met 
Johannes zag Petrus hem aan, en sprak: kijk ons aan. Hij keek hen 
aan, in de hoop, dat hij van hen iets zou krijgen. Maar Petrus sprak: 
zilver of goud heb ik niet; wat ik wèl heb, geef ik u: in de naam 
van Jezus Christus van Nazareth, sta op en ga. Hij nam hem bij 
de rechterhand, en richtte hem op. Terstond kwam er kracht in zijn 
voeten en enkels; hij sprong op en stond overeind; hij liep, en ging 


(1) Mt. 8, 14-17. 
(2) Mt. 15, 30-31. 
(3) Mc. 6, 55-56. 
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met hen de tempel binnen; stappend en springend verheerlijkte hij 
God» (1), Juist zoals bij Jezus droegen de mensen hun zieken bijde 
apostelen : «zo kwam het, dat men zelfs de zieken op straat droeg, 
en op rustbanken en bedden legde : opdat, als Petrus voorbijging, 
zijn schaduw tenminste opeen van hen zou vallen. Zelfs uit de steden 
rondom Jerusalem stroomde het volk bijeen; zij brachten de zieken 
mede en hen, die door onreine geesten werden gekweld; en allen 
werden genezen» (2). 

S. Paulus begreep, evenals de andere apostelen, dat de zorg voor de 
zieken en zwakken een vruchtbaar apostolaat is tot het stichten van 
het rijk Gods op deze wereld. Aan de ouderen van de Kerk van Efese 
zegt hij: «in ieder opzicht heb ik u getoond, dat men zo arbeiden 
moet, om de zwakken te steunen, en de woorden van de Heer Jezus 
indachtig te zijn, die zelf heeft gezegd: « het is zaliger te geven dan 
‘te ontvangen» (3). In zijn slotwoord van de eerste brief aan de 
Thessalonicenzen schrijft hij de gelovigen voor: «broeders, wij sporen 
u aan: berispt de leeglopers, bemoedigt de kleinmoedigen, ondersteunt 
de zwakken, weest jegens allen geduldig» (4). 

S. Jacobus tenslotte schrijft voor dat de zieken met het H. Oliesel 
moeten worden gezalfd: «is iemand van u ziek : hij roepe de priesters 
der Kerk ; laat hen dan over hem bidden, en hem zalven met olie 
in de naam des Heren. En het gelovig gebed zal de zieke behouden, 
de Heer zal hem opbeuren; en mocht hij zonden hebben begaan, 
dan zullen ze hem vergeven worden» (5). 

Wij menen voldoende uit de H. Schrift te hebben aangetoond hoe Jezus 
en Zijn apostelen het ziekenapostolaat beoefenden ‚als een belangrijk 
en doelmatig middel tot de stichting van het Rijk Gods op deze wereld. 


IL. Bewijs uit de Voorschriften van de Kerk. 


1. Het Kerkelijk Recht legt de pastoors op de zieken met grote 
zorg en liefde te helpen, de stervenden de laatste H. Sacramenten 
toe te dienen en de apostolische zegen te geven (can. 468, S 1 en 2) (6). 


(1) Hand. 8, 1-8. 

(2) Hand. 5, 15-16. 

(3) Hand. 20, 35. 

(4) 7 Thess. 5, 14. 

(5) Jac. 5, 13-15. 

(6) Cod. Tur. Can., Can. 468, S 1: «Sedula cura et effusa caritate debet parochus 
aegrotos in sua paroecia, maxime vero morti proximos adiuvare, eos sollicite sacra- 
mentis reficiendo eorumque animas Deo commendando». S 2: «Parocho aliive 
sacerdoti qui infirmis assistat, facultas est eis concedendi benedictionem apostolicam 
cum indulgentia plenaria in articulo mortis, secundum formam a probatis liturgicis 
libris traditam, quam benedictionem impertiri ne omittat», 
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2. Het Rituale Romanum bevat een heel hoofdstuk, gewijd aan 
de ziekenzorg en het ziekenbezoek (r). Daarin vinden wij vijf psalmen, 
vijf evangelies, vijf oraties en de algemene zegening van de zieke. 
Het 5e hoofdstuk geeft de manier aan om stervenden bij te staan (2). 
Het 6e kapittel handelt over de apostolische zegen (3). Het laatste 
leert ons hoe wij de ziel van de stervenden aan God moeten 
aanbevelen (4). Verder vinden wij in het Rituale de zegening van 
volwassen zieken (5), van zieke kinderen (6), van zieke reizigers (7). 
De priesters kunnen in hun Rituale zelfs een formule vinden om het 
bed of de draagberrie van de zieken (8), eveneens om het linnen (9), 
de wijn (ro) en de medecijnen (11) te zegenen. Waarderen de priesters 
de rijkdom die het Rituale Romanum ten dienste stelt van het 
apostolaat ? 

In de bemerkingen voorafgaande aan het vierde hoofdstuk over 
ziekenbezoek en ziekenzorg, wordt in het Rituale Romanum de 
pastoor er op gewezen dat hij, uit eigen beweging, en meermalen, 
de zieken van zijn parochie moet bezoeken. Als hij dit bezoek niet 
persoonlijk kan doen, dan zullen het zijn onderpastoors doen, of 
andere priesters door hem gemachtigd. Wanneer er levensgevaar is, 
zorge de pastoor dat de zieke bijtijds de laatste H. Sacramenten 
ontvange. Als de ziekte verergert. moet de pastoor zijn bezoeken 
vermenigvuldigen, hij zal de gebeden der stervenden bidden en de 
zieke in zijn stervensuur bijstaan. 

3. De Kerk heeft in haar « Missale Romanum» een votiefmis 
voor de zieken opgenomen. 

4. Ook in het « Pontificale Romanum» vinden wij een gebed 
tijdens de kerkwijding waaruit de zorg van de Kerk voor de zieken 
klaarblijkelijk te voorschijn komt: « Wij bidden U dan,» -zo zegt 
de bisschop - «o Heer, dat in deze Uwe woning, door de genade 
van de H. Geest, de zieken worden genezen en de kranken gesterkt, 


(1) Rit. Rom., Tit. V, Cap. IV, de visitatione et cura infirmorum. 
(2) Rit. Rom., Tit. V, Cap. V, modus iuvandî morientes. 

(3) Rit. Rom, Tit. V, Cap. VI, ritus benedictionis apostolicae in articulo mortis. 
(4) Rit. Rom., Tit. V, Cap. VII, ordo commendationis animae. 

(5) Rit. Rom., Append. 41, benedictio adulti aegrotantis. 

(6) Rit. Rom., Append. 48, benedictio puerorum aegrotantium, 

(7) Rit. Rom., Append. 43, benedictio peregrinorum aegrotantium. 
(8) Rit. Rom. Append. 54, benedictio lecticae pro infirmis. 

(9) Rit. Rom., Append. 53, benedictio linteaminum pro infirmis. 
(to) Rit. Rom., Append. 55, benedictio vini pro infirmis. 

(11) Rit, Rom, Append. 56, benedictio cuiuscumgue medicinae, 
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dat de lammen weer gaan, de melaatsen worden gereinigd, dat de 
blinden zien en de duivel worde uitgedreven » (1). 

Uit dit alles blijkt dat het ziekenapostolaat door de algemene 
voorschriften en wensen van de Kerk aan de priesters wordt opgelegd 
en aangeprezen. Daaruit volgt ook dat het ziekentriduum b.v. niet is 
een gril of fantasie, maar een oefening volgens de geest van de 
kerkelijke liturgie. 

5. De Statuten van het Bisdom Gent bevestigen de algemene voor- 
schriften van de Kerk nopens het ziekenapostolaat. De pastoors moeten 
de zieken, van gelijk welke rang of stand, met een bijzondere zorg 
omringen door een spontaan, veelvuldig en priesterlijk bezoek, door 
het tijdig toedienen van de laatste H. Sacramenten en het bijstaan der 
stervenden (2). 

Jezus en de Apostelen, Paus en Bisschoppen wijzen ons dus op 
de belangrijkheid van het ziekenapostolaat. De levensondervinding leert 
aan alle priesters hoe juist het inzicht van de kerkelijke overheid is. 
Wij kunnen dus niet genoeg dit apostolaat op prijs stellen door regel- 
matig de zieken van de parochie te bezoeken. Tegenover die plicht 
kan een priester in bepaalde omstandigheden ernstig misdoen : wan- 
neer hij b.v. na de berechting een zieke niet meer bezoekt waarvan 
hij weet dat hij te strijden heeft met zware bekoringen waaraan hij 
gemakkelijk toegeeft; of wanneer hij niet wil gaan bij een zieke die 
hem, na de berechting, uitdrukkelijk heeft doen roepen. Ondertussen 
heeft de zieke misschien zwaar gezondigd, ofwel een heiligschennende 
biecht te herstellen, of een vergeten doodzonde, die hem verontrust, 
te biechten (3). 


UI. Bewijs uit de bijzondere toestand van de zieken. 

De ziekte brengt over het algemeen een bijzondere zielstoestand 
teweeg die verschilt van de mentaliteit van gezonde mensen. De priester 
moet de zieken leren begrijpen. Door zijn bezoek alleen geeft hij reeds 
een uiterlijk bewijs van medevoelen. Doch dit is niet genoeg, want 
de zielzorger moet zich trachten in te werken in de zielsgesteltenis 
van de zieken. Dit is niet altijd zo gemakkelijk. 

Enerzijds heeft de ziekte een deprimerende invloed en ongunstige 
inwerking op de zielsgesteltenis. Welke zieken zijn soms niet zenuw- 
achtig en ongeduldig, prikkelbaar en ontmoedigd? Komen zij soms 


(1) Pont. Rom., De Ecclesiae dedicatione seu consecratione, Praefatio. 
(2) Statuta Dioecesis Gandavensis, 48. 
(3) T. MaruysseK, PSM., Vademecum van den Zielzorger, bl. 108. 
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niet in gevaar aan de goedheid van God te twijfelen en te morren 
of opstandig te worden? De zieken kunnen dus werkelijk in zielenood 
zijn en zowel de geestelijke hulp van de priester als de medicale van 
een geneesheer behoeven. Wij moeten er aan toevoegen dat de zieken 
de godsdienstige en zedelijke opbeuring moeten missen, die het ge- 
regeld kerkbezoek aan gelovigen schenkt. 

Anderzijds zijn de zieken soms meer vatbaar voor bovennatuur- 
lijke hulp dan toen zij gezond waren. De ziekte ontneemt aan som- 
mige zondaars de gelegenheden en gevaren tot zonde; ze leert de on- 
standvastigheid en de vergankelijkheid van het leven, het aards geluk 
en het werelds plezier; ze brengt gemakkelijk de gedachte aan de dood 
in de geest van de zieke en in dat licht ziet hij beter de boosheid 
van de zonde in. Vandaar is het te verklaren dat zelfs mensen, die 
toen zij gezond waren, de kerk voorbij liepen en in doodzonde leefden, 
soms graag de priester aan hun ziekbed zien komen. 

Uit dit alles menen wij te mogen besluiten dat de zieken niet 
alleen in lichamelijke, maar ook in zielenood zijn. Die zielenood is 
een wekroep om priesterlijke hulp en doet de belangrijkheid van het 
ziekenapostolaat uitschijnen. Met grote voorzichtigheid en priesterlijke 
naastenliefde zal de priester zich vooreerst trachten in te werken in 
de geestesgesteltenis van de zieke om hem dan geleidelijk door aan- 
gepaste leiding en stevige, bovennatuurlijke troost, te brengen tot het 
aanvaarden van de ziekte als middel tot de christelijke volmaaktheid, 
en als voorbereiding tot een zalige dood. 


IV. Bewijs uit de bovennatuurlijke vruchtbaarheid van het zieken- 
bezoek. 


1. Voor de parochiale zielzorg. Gewone christenen, die volop in 
de strijd van het leven staan en hard moeten werken, kennen gewoon- 
lijk de priester en de parochie slechts oppervlakkig. Er zijn werklieden, 
die bijna nooit, als zij gezond zijn, de priester van dichtbij zien. Als 
de ziekte die mensen verplicht te bed te blijven en zij het regelmatig 
bezoek van de parochiegeestelijken ontvangen, dan worden zij stilaan 
de pastoor en zijn werk genegen. De zieken worden, wanneer zij door 
de priester regelmatig worden bezocht, zachtjes aan tegenover de 
godsdienstpraktijken gunstiger gestemd ; het gebeurt dat een lauwe 
christen, na een maandenlange ziekte, lid wordt van de H. Hart- 
bond, echte bekeringen zijn eveneens niet uitgesloten : aan het ziek- 
bed kunnen heerlijke momenten van echt en hecht apostolaat worden 


beleefd ! 


De familieleden van de zieken, de mensen uit de buurt, worden 
getroffen door het regelmatig bezoek van de priester. Zij moeten vast- 
stellen dat de herder van de parochie bekommerd is om en begaan is 
met de mensen die lijden. Stilaan ontstaat in hun hart een grote 
dankbaarheid die zich veruitwendigt in een grotere belangstelling voor 
de parochiale werken bij middel van aalmoezen, lidmaatschap, regel- 
matiger bijwonen van de godsdienstige oefeningen. De mensen ont- 
houden gewoonlijk de naam van de priester die hun vader of hun 
moeder gedurende hun ziekte dikwijls heeft bezocht. Jaren later ver- 
openbaren zij soms nog hun dankbaarheid, want: «hij heeft mijn 
vader berecht en. helpen sterven, dat vergeet ik nooit». Die dankbaar- 
heid komt gewoonlijk ten goede aan de parochiale zielzorg. 

2. Voor de zielzorger zelf. Het regelmatig ziekenbezoek heeft een 
gunstige invloed op het geestelijk leven van de priester zelf. Voor de 
persoonlijke ascetische vooruitgang is het vanzelfsprekend beter zieken 
te bezoeken dan een feest bij te wonen. Als de priester regelmatig 
de zieken bezoekt, heeft hij het opwekkend en troostend bewustzijn 
dat de woorden van Christus op hem toepasselijk zijn : «Ik was ziek, 
en gij hebt Mij bezocht». Het ziekenbezoek stemt ook de priester tot 
nadenken over de vergankelijkheid van het aardse leven, over de dood 
en de eeuwigheid. Die gedachten kunnen nodig zijn vooral aan een 
priester die meegetrokken wordt door alle soort van verstrooiende 
activiteiten naar een oppervlakkig leven. 

Aan het ziekbed kan een priester heerlijke en ontroerende ogen- 
blikken beleven. De zieken geven hem soms stichtende voorbeelden 
van gelatenheid en onderworpenheid. Zo ontmoet men christenen die 
jarenlang gekluisterd liggen op hun ziekbed, en toch hun betrouwen 
en moed, hun vreugde en blijdschap er niet hebben bij verloren. Het 
gebeurt dat de priester echte heiligen en ware martelaars of marte- 
laressen voor hem op het ziekbed aantreft : mensen, die hun pijn en 
smart met een glimlach aanvaarden en aan God opdragen voor de 
heiliging van de priesters, en ons doen denken aan het voorbeeld van 
de H. Theresia van het Kind Jezus die lachend, midden haar be- 
proevingen, sprak: «al biedt mij het leven slechts doornen in plaats 
van rozen, toch wil ik niet moedeloos worden. Het hooglied mijner 
ziel zal des te melodischer klinken, naarmate de doornen die mij 
omgeven puntiger zijn ». 

Hoe zou dit alles geen gunstige invloed hebben op het geestelijk 
leven van de priester ?… 


En 


Li a 
S 2. Algemene vereisten tot een vruchtbaar ziekenapostolaat. 


1. Zelfopoffering, geloof, liefde. 

Het ziekenapostolaat veronderstelt vanwege de priester een hoge 
graad van zelfverloochening. Het is, menselijker wijze gesproken, niet 
aangenaam als men ’s nachts uit zijn bed moet, of als men u van 
de vriendentafel weghaalt om een berechting te doen. Evenmin is het 
aangenaam van de eneellende naar de andere te rijden, steeds dezelfde 
klaaglitanie te moeten aanhoren, zo dikwijls de dood van dichtbij 
aan het werk te zien ! 

Daarom moet de priester bezield zijn meteen levendige geest van 
geloof, die hem in de zieken de lijdende Christus doet aanschouwen 
en dienen. Zonder bovennatuurlijk geloofsmotief houdt geen priester 
het regelmatig ziekenbezoek gedurende jaren vol. Daarom zal de priester 
goed doen, volgens de raadgeving van het Rituale Romanum (1), 
Christus in het H. Sacrament een kort bezoek te brengen vooraleer 
op ziekenbezoek te gaan. Hij vrage Hem licht, geduld en voorzichtig- 
heid om de zieken het juiste troostwoord, de doelmatige aanmoediging 
en de verheffende leiding te geven door hen te wijzen op het voor- 
beeld van de heiligen, van de Moeder van smarten, en van Jezus 
zelf. 

Het ziekenapostolaat veronderstelt vooral de bovennatuurlijke, de 
christelijke naastenliefde. Die liefde betekent «de inzet van de ganse 
persoon voor de noodlijdende medebroeder, wie hij ook moge zijn, 
een Samaritaan, een heiden, of een Jood ;een dienst aan de evenmens, 
gaande tot het offer van het eigen leven. Niet om wat de mens is 
in zichzelf, niet om de mens voor zichzelf, maar om wat hij is voor 
God, of, in de taal der theologie, niet om een natuurlijke maar om 
een bovennatuurlijke reden is de mens het liefhebben waard, en moet 
ik hem beminnen. (2). 

Wij moeten dus de zieken beminnen als kinderen van God en 
als ledematen van Christus’ mystiek lichaam. Die sterke liefde zal 
ons ziekenapostolaat duurzaam en vruchtbaar maken. 

2, Voorzichtigheid, zelfbetrouwen, hartelijkheid. 

Het ziekenbezoek kan soms gepaard gaan met gevaren voor lichame- 
lijke besmetting. Die gevaren moeten niet overdreven worden en de 


(1) Rit. Rom., tit. V, cap. IV, 7: «accedat autem ad aegrotum ita paratus, ut in 
promptu habeat argumenta ad persuadendum apta, ac praesertim sanctorum exempla, 
quae plurimum valent: quibus eum in Domino consoletur, excitet, ac recreet». 

(2) Z. H. Exc. Mgr K. J. CarewaerTt, Vastenbrief 1950, Coll. past, tom. 1, 
n. 19, bl. 108. 
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priester zal noch bevreesd noch onvoorzichtig zijn. Hij mag op dat 
gebied niet onderdoen voor de geneesheer, anders ontstaat gemakkelijk 
ergernis. De priester moet eveneens de gelegenheden tot zedelijke ver- 
leiding voorkomen, alsook iedere onvoorzichtigheid vermijden die aan- 
leiding zou kunnen geven tot praatjes. Daarom volge hij de gulden 
regel van het Rituale Romanum (1), die hem voorschrijft tijdens het 
ziekenbezoek steeds de priesterlijke ernst en eerbiedwaardigheid te be- 
houden. De priester zal de ziekenkamer niet binnengaan zonder ge- 
klopt te hebben, of zijn bezoek door het dienstpersoneel te laten aan- 
kondigen. Hij zal zoveel mogelijk het ziekenbezoek overdag afleggen 
en bij nachtelijke berechting zich laten vergezellen door een mans- 
persoon. Hij stelle geen onbescheiden vragen over de aard van de 
ziekte of over familieaangelegenheden. Hij bemoeie zich niet met het 
testament van de zieke, en verzende hem tot het opmaken ervan, 
naar de notaris. Hij zorge er tenslotte voor dat zijn bezoek niet te 
lang dure : liever veelvuldig en kort, dan langdradig, anders zal hij 
de zieken vermoeien. 

Als de priester voorzichtig is, moet hij geen schrik hebben, of 
schuchter en verlegen de ziekenkamer binnentreden. Hij zal integen- 
deel met een sterk zelfvertrouwen bij de zieken gaan, zo niet verwekt 
hij wantrouwen. Hij weze geduldig in het aanhoren en beluisteren 
van de breedvoerige beschrijving van de ziekte. Hij spreke langzaam - 
en rustig, kalm en zacht. Hij trachte de gesteltenis van de zieke te 
begrijpen om op die wijze zijn vertrouwen te winnen. 

De priester moet door zijn gesprek en door heel zijn houding aan 
de zieke de indruk geven dat hij de boodschapper is van het ver- 
trouwen en de hoop op genezing. Zoals Jezus moeten wij de zieken 
eerst helpen tot de genezing: «Jezus genas de zieken!» Zeker, wij 
kunnen geen mirakelen doen, maar door het priesterlijk optimisme en 
de eenvoudige hartelijkheid moeten wij aan de zieke daadwerkelijk 
bewijzen dat de priesters geen lijkbidders zijn. Daarom doet de priester 
zeer goed tezamen met de zieken een kort gebed te doen om hun 
genezing te bekomen. Hij zegge dat hij voor hun herstel zal bidden 
in zijn H. Mis. Bestaat er geen hoop meer op genezing, dan zalde 
priester met hartelijke woorden en diep medevoelen de zieken brengen 
tot het aanvaarden van de ziekte en tot onderwerping aan de wil van 
God in de geest van uitboeting voor de zonden en met de hoop op 
een beter, eeuwig leven. 


(1) tit. V, cap. IV, 4: «aegrotis visitans ea quae sacerdotes decet honestate et 
gravitate se habeat», 
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3. Regelmatig en veelvuldig ziekenbezoek. 

De Statuten schrijven voor dat de H. Communie zes keren per 
jaar moet worden gedragen aan de ziekelijke en oude mensen die niet 
kunnen naar de kerk gaan. De priester heeft dus door het onder- 
houden van dit voorschrift de gelegenheid tot een tweemaandelijks 
ziekenbezoek. Dat hij zich daaraan strict houde en alle zieken van 
zijn wijk bezoeke, ook deze die maar één of twee keren per jaar 
willen biechten en communiceren. 

Verergert de ziektetoestand, dan is het eigenlijk de plicht van de 
geneesheer de zieke en zijn familieleden te verwittigen als het tijd is 
de priester te roepen teneinde de laatste H. Sacramenten toe te dienen. 
Als het goed gaat tussen de parochiepriesters en de geneesheren, dan 
kunnen zij malkander het werk veel vergemakkelijken en menige 
nachtelijke berechting kan worden voorkomen. Wanneer echter een 
ongelovige of een religieus-onverschillige dokter ten huize van de zieke 
komt, dan moet de priester een voorzichtig oog in ’t zeil houden, 
opdat hij bijtijds de zieke aan de laatste H. Sacramenten herinnere. 
Hij doe dit op oprechte, doch op bescheiden en hartelijke manier, 
zonder brutaliteit en zachtjes aan (r). 

De christenen die de laatste H, Sacramenten hebben ontvangen, 
moeten natuurlijk veelvuldiger door de priester worden bezocht. De 
zieken, die zich in onmiddellijk doodsgevaar bevinden, zo mogelijk 
dagelijks ; andere zwaarzieken, meermalen in de week. 

Het is goed dat de zieken niet altijd door dezelfde priester worden 
bezocht: collegas moeten soms afwisselen en elkanders zieken 
bezoeken. De geschikte bezoektijd is de late voormiddag of in de na- 
middag van 3 tot 5 u. Wij weten zeer goed dat het voor de priesters 
niet altijd mogelijk is de stervende tot het laatste ogenblik bij te 
staan. Dit apostolaat nochtans is zeer troostend, deugddoend en stich- 
tend zowel voor de priester, als voor de zieke en zijn familieleden. 
De priester zal de voorbereiding tot de dood kalm en waardig, zonder 
de minste zenuwachtigheid of schrik doen. Zulke voorbereiding maakt 
een onvergetelijke indruk op de familieleden en verwekt een blijvende 
dankbaarheid. 


(1) De priester lokke, in zijn toespraak, de zieke tot de H, Sacramenten aan door 
de hoop op genezing, om hem stilaan te brengen tot het aanvaarden van Gods 
H. Wil, gelijk wat hij meebrengt: gezondheid ot overgang naar het eeuwig leven. 
Pratikerende katholieken geven zich, «auxiliante Dei gratia», tamelijk gemakkelijk 
gewonnen. Lauwe christenen, die weigeren, probere men eerst te brengen tot de 
Biecht, men stelle H. Communie en H. Oliesel, als er geen « periculum ín mora» 
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S 3. Georganiseerd ziekenapostolaat 


Het ziekenapostolaat is zo oud als de Kerk en is vooral een 
invloed van mens op mens, een geest, de christelijke geest, die van 
de priester op de zieken moet uitstralen en inwerken. 


Het hedendaags ziekenapostolaat bedoelt dus niet een nieuwe 


beweging of organisatie met bijdragen en tijdschriften in 't leven te 
roepen. Het wil de zieken helpen om hun lijden zo vruchtbaar 
mogelijk te doen zijn in de bovennatuurlijke orde. Ook aan de priesters 
wil het enkele richtlijnen geven. 

1. Ontstaan. Weleerwaarde Heer L. Willenborg zaliger, gewezen 
pastoor te Bloemendaal-bij-Haarlem, is de feitelijke ontwerper en 
uitwerker van de liturgische ziekenzorg in de thans twee beken- 
de vormen van ziekentriduum en ziekenapostolaat. Op 7-9 Juni 
1925 werd het eerste eucharistisch triduum voor zieken gehouden in 
in de parochiekerk van de H, Drievuldigheid te Bloemendaal. Op { 
November van hetzelfde jaar werd in de pastorij van pasgenoemd dorp 
het eerste secretariaat voor ziekenapostolaat opgericht. 

Van Holland uit nam het ziekenapostolaat een rasse uitbreiding 
in Duitsland en Frankrijk tot in Amerika toe. In ons land kwam 
het ziekenapostolaat onder de leiding van Weleerwaarde Heer M. Van 


Hoeck, pastoor van S. Walburgisparochie, Karel Rogierstraat, 14, te 


Antwerpen. 

2. Organisatie. Voor de toetreding tot het ziekenapostolaat en de 
beoefening ervan is alleen vereist: 1) de vaste wil het lijden gelaten 
uit Gods hand te aanvaarden, 2) het lijden te dragen als christen, 
d.i. in de geest van Christus, 3) het lijden aan God op te dragen 
als offer voor de uitbreiding van Zijn rijk op deze wereld, 4) van 12 
tot 15 u. iedere dag zullen de zieken voor elkander aan God hun 
lijden opdragen, 5) naam en adres van de zieke opgeven aan het 
secretariaat van het Ziekenapostolaat, Karel Rogierstraat 14, te 
Antwerpen. De toetreding tot het ziekenapostolaat kost niets. 

Het secretariaat van het ziekenapostolaat zendt een tweemaande- 
lijkse ziekenbrief naar alle leden. Het nam ook het initiatief van 
het eucharistisch triduum voor zieken, waarover straks. 

8. Kerkelijke goedkeuring. Paus Pius XI heeft mondeling en 
schriftelijk zijn goedkeuring aan het Ziekenapostolaat gegeven. In 


is, wat uit. Eenmaal gebiecht, zijn zij gemakkelijker te overtuigen om de andere 
Sacramenten te ontvangen. Voor halsstarige weigeraars kan men alleen bidden, doen 
bidden, vasten en verstervingen doen: «hoc genus doemoniorum non eiicitur nisi 
per orationem et ieiunium», 
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1929 zei de Paus: « Ik ken dat werk en waardeer het. Ik weet wat 
het is en spreek er mijn volle goedkeuring over uit. Zegt en 
schrijft aan de zieken: lijden is de hoogste vorm van gebed. Zegt 
en schrijft hun, dat ik als opperhoofd van de Kerk op hen reken ». 

Zijne Eminentie Kardinaal van Roey schreef in zijn inleiding op 
_ het boek der zieken : « met innige voldoening zien wij dat de oefe- 
ning van het ziekentriduum ook in ons bisdom een grote uitbreiding 
heeft genomen. Dit boek der zieken doet én het ziekentriduum én 
het ziekenapostolaat kennen en hoogschatten ». 

4. Eucharistisch triduum voor zieken, Het triduum voor zieken 
dat gehouden wordt in de parochiekerk, heeft Christus-Eucharisticus 
als middelpunt. Dit bewijst de orde van iedere dag: 1) plechtige 
H. Mis met algemene communie, 2) bezoek aan het H. Sacrament, 
waarbij de handoplegging der priesters, 3) plechtig lof, met processie 
en sacramentele zegening der zieken. Alle gebeden en zegeningen uit 
het Rituale Romanum, tit. V, cap. IV, zijn rond die drie eucharistische 
plechtigheden geweven. 

Voor iedere hoogmis wordt de zegening van de zieken gedaan 
zoals het « Asperges » vóór de Hoogmis op de Zondagen. De zegenin- 
gen van de draagstoelen, het verbandlinnen, de geneesmiddelen, van 
wijn en olie, moeten de zieken de troostende waarheid aanleren dat 
de Kerk niet vraagt om lijden, maar juist om leniging en verminde- 
ring ervan, ja zelfs tot algehele gezondheid. 

De praktische volgorde van het eucharistisch triduum voor zie- 
ken vinden wij in het werkje van Pastoor Willenborg : Eucharistisch 
Triduum voor zieken. Dit boekje werd vertaald in het Duits, Frans, 
Pools, Engels, Spaans, Portugees en [taliaans. 

Wellicht kan de moeilijkheid oprijzen van het overbrengen en de 
verzorging der zieken. De reeds gehouden triduums hebben het bewijs 
geleverd dat deze moeilijkheid tamelijk gemakkelijk kan overwonnen 
worden. Auto's kan men tegenwoordig zonder moeite vinden, fami- 
lieleden of verpleegsters zullen met kommervolle zorg de wake houden 
bij de zieken. Waar toewijding is, kunnen alle moeilijkheden worden 
opgelost. 
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Het ziekenapostolaat is eeuwenoud, christelijk en priesterlijk 
tegelijk. Jezus en de apostelen hebben het beoefend, de Kerk legt 
het de priesters op in haar wetboek, de roemrijk-regerende Paus herin- 
nerde verleden jaar nog aan het grote belang de zieken de boven- 
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natuurlijke hulpmiddelen toe te dienen. De ondervinding leert dat 
het regelmatig en verzorgd priesterlijk ziekenbezoek zo bovennatuurlijk 
vruchtbaar is, dat het voor gewone christenen een maatstaf is gewor- 
den tot het bepalen van priesterlijke deugd ! Zeggen zij niet: « wij 
hebben goede priesters, want zij bezoeken goed de zieken ?%» 

Het ziekenapostolaat brengt de priester zo dicht bij het leven, 
bij de behoefte om troost en opbeuring, genezing en herstel, bij de 
behoefte tenslotte die ieder mens eigen is, om voort te leven immer 
en voor eeuwig, bij God. Aan die behoefte kan de Kerk en de pries- 
ter alleen voldoening geven, omdat zij de woorden spreken van het 
eeuwig leven. Ziekenapostolaat zal nooit verdwijnen omdat het de 
praktische toepassing is van Christus’ liefdegebod op een concrete 
mens in nood, en zulke mens is « van alle eeuwen». 

Naar het voorbeeld van Jezus en de Apostelen, volgens de voor- 
schriften van de Kerk, zullen de priesters het ziekenapostolaat met 
ijver blijven beoefenen tot het eeuwig welzijn van de hun toevertrouwde 
zielen. 

Bestaat er voor een priester wel een schoner daad van naasten- 
liefde dan de gelovigen, kinderen van God door de genade, naar hun 
Vader in de « eeuwige thuis» te leiden, bij middel van een aposto- 
lisch ziekenapostolaat? (1) 
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PRIMATUS IURISDICTIONIS S. PETRI IN SACRA SCRIPTURA 


Omnibus catholicis a Concilio Vaticano in Sessione IV (Denz. 
1822-1823) explicitis verbis credendum proponitur primatum iurisdic- 
tionis in universam Dei Eeclesiam immediate et directe beato Petro 
Apostolo a Christo Domino promissum atque collatum esse (1). Haec 
autem dignitas non restringenda est ad solum primatum honoris, qua 
S. Petrus alijs Apostolis tantum honore non autem vera auctoritate 
praecederet, nec ad primatum directionis vel inspectionis, sed includit 
supremam potestatem vere regendi membra universae Ecclesiae. Qui 
primatus iurisdictionis complectit potestatem tum magisterii tum re- 
giminis. 

Quaeritur nunc an S. Petri primatus in S. Scriptura firmetur. 
Hanc quaestionem in definienda Romani Pontificis auctoritate ponde- 
rosam, ideoque inde ab orto Protestantismo quam acerrime contro- 
versam, concinno modo hic perpendemus (2). 


Primatus promissio (Mt. 16, 17-19). 


Textus hac in re sine dubio fundamentalis invenitur in evangelio 
S. Matthaei post narrationem confessionis Caesareae Philippi, qua 
‚Simon-Petrus non ut alii ludaei Iesu dignitatem tantum propheticam 
agnoscebat sed et messianicam : «tu es Christus, Filius Dei vivi»n. 
Huic confessioni messianicae Iesus respondet laudando Simonem, fi- 
lium loannis: non enim caro et sanguis, id est homo debilis, errori 


(1) Cfr insuper sententiam S. Officii in decreto « Lamentabili»n (3 Iulii 1907), 
prop. 55, Denz. 2055 ; et formulam iuramenti contra errores Modernismi praes- 
criptam (1 Sept. 1910), Denz. 2145. 

(2) Bibliographia de his quaestionibus invenitur vg. in A. MepepIeLrE, Église, 
in Dict. dela Bible, Suppl. t. Il, Parisiis, 1984, col. 687-691, — Praeter tractatus De 
Ecclesia in manualibus (vg. Van Noort, Bartmann, Dieckmann) et commentaria in 
libros S. Scripturae, vide praesertim A. MEDrBIELLE, Église, in D.B.S., t‚ II, Parisiis, 
1934, col. 545-596, 613-622; P. Van Iuscnoor, Jesus-Christus, Ruremundae, 1941, 
p. 42-45; K. Apau, Het wezen van het katholicisme, 3a ed., Voorhout, 1986, p. 97. 
112; F. M. Braun, Aspects nouveaux du problème de ’Église, Frib. Helv., 1941, 
p. 80-98; Y. ve La Brière, Papauté, in D.A.F.G., t. III, col. 1384-1871 ; L. VAGANAY, 
in Tw es Petrus, Parisiis, 1984, p. 4-26; C. Van CrompruacnHe, in Coll. Gand., 
1910, t. II, p. 88-88, 65-78, 147-161 ; H. Ronavy, in R‚E.L,, 1921-1922, t‚ XIII, p. 21- 
83; 1924-1925, t. XVI, p. 8-15, 265-274, 
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obnoxius, sed ipse Pater caelestis ei haec revelavit. Et cum Petrus 
tam candide intimam Iesu dignitatem confessus sit, Iesus sua vice 
munus Petri in communitate christiana definire intendit : « Et ego 
dico tibi quia tu es Petrus, et super hanc petram aedificabo Eecle- 
siam meam, et portae inferi non praevalebunt adversus eam. Et tibi 
dabo claves regni caelorum. Et quodeumgque ligaveris super terram, 
erit ligatum et in caelis: et quodcumque solveris super terram, erit 
solutum et in caelis» (Mt. 16, 18-19). 

Auctores non-catholici huius textus valorem apologeticum pro 
Petri et Romani Pontificis primatu impugnare conati sunt, disputando 
sive de eius authentia litteraria, sive de historicitate, sive de indole 
personali, sive tandem de eius sensu. 


1. Awuthentia litteraria textus olim a nonnullis auctoribus ratio- 
nalistis (vg. Harnack) reiecta, hodie fere ab omnibus agnoscitur; itaque 
versiculi 18-19 non ab Ecclesia posteriori ad confirmandam Sedis 
Romanae auctoritatem sunt interpolati sed in textu genuino evangelii 
graeci S. Matthaei revera sunt (1). 


2. Quod vero textus historicitatem spectat, plures auctores non- 
catholici adhuc hodie asserunt verba Mt. 16, 17-19, elaborata sub 
influxu evolutionis doctrinalis posterioris in communitate christiana, 
Christo immerito esse adscripta. Quam sententiam a rationalistis et ab 
omnibus criticis «liberalibus» (ut Loisy, Sabatier, Guignebert, Rèéville) 
propugnatam refellere hie non intendimus (2). Notatu tamen dignum 
est multos auctores protestantes indolem historicam verborum hodie 
agnoscere vel explicite (vg. J. Schniewind) (3) vel implicite, ar- 
guendo ex illo textu, cui tamen alium sensum.tribuunt (ita vg. K. 
Barth). 

3. Quaestioni vero an soli Petro, exclusis aliis Apostolis, et 


(1) De authentia litteraria cfr C. Van Cromsrugoue, in Coll, Gand. 1910, t. IL, p. 65- 
78. Quoad auctores recentiores protestantismi sufficiat indicare vg. commentarium 
exegeticum *J, ScrNiewinD, Das Epangelium nach Matthäus (Das Neue Testament 
Deutsch, n. 2), ba ed, Göttingen, 1950, p. 188-189 (agnoscit authentiam), vel opera 
theologica *K, Bart, Kirchliche Dogmatik, Zollikon-Zürich, ubi variis in locis ser- 
mo est de textu Mt. 16-17-19 (praesertim 1/2, 8a ed.,1945, p. 540, 765 ; 11/2, 2a 
ed., 1946, p. 488-489 : quaestionem de authentia nullomodo movet); *P. BonNarp, 
Jésus-Christ édifiant son Église (Cahiers théologigues de Lactualité protestante, 
n. 21), Neuchâtel-Paris, 1948, p. 25-26. 

(2) De hac controversia cfr C. Van Crouprugoue, a. €, p. 147-161 ; A. Mepr- 
BIELLE, 4.C., col. 546-b64; Y. pe va Brière, a. Cc, col. 1845-1358, in quibus articu- 
lis nomina et opera adversariorum citantur ac textus historicitas vindicatur, 


(3) o. c., p. 189-191. 
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quidem immediate haec promissio facta sit, polemistae protestantes 
persaepe negative responderunt. Ad vim verborum eludendam illi polemis- 
tae — et multi theologi hodierni protestantes — dicebant petram fun- 
damenti Ecclesiae designare sive ipsum Christum, sive confessionem 
a Petro prolatam, sive fidem eius; vel opinabantur Petrum locum sumere 
omnium, qui a Spiritu Sancto illuminati perveniunt ad fidem et ad 
confessionem lesum Christum esse vere Filium Dei (1); iuxta alios 
Petrus vicem gereret collegii Apostolorum vel omnium revelationis 
testium, quibus itaque in persona Petri potestas in Eeclesia confer- 
retur (2). Hac autem in re plerique critici protestantes ad sanam 
doctrinam redeuntes interpretationem personalisticam hodie propo- 
nunt (3). 

Revera solum Petrum promissione Iesu intendi e textu ac con- 
textu manifestum est. a) Iesus Petrum designat nomine proprio 
«Simon», cui tum nomen patris « Bar Iona», tum cognomen 
« Kepha» adiungit. Persona Petri variis propriis indiciis praeter alios 
Apostolos describitur. b) Optime elucet Christum ad solum Petrum, 
distinctum ab aliis Apostolis, loqui, quia sua promissione extollit 
eum qui, Patre revelante, messianitatem suam confessus est; ad 
hoc utitur verbis in forma singulari, licet antea plurale adhibuerit 
rn tbs «Vos... dicitis»: wiet7eid re Tu es. tibi. solverisn). 
c) Observa lusum verborum in priori metaphora: « Tu es Petrus et 
super hanc petram.…» in qua propositione unum atque idem voca- 
bulum aramaicum « Kepha» ponitur ad designandum nomen Apos- 
toli et eius munus; haec persona definita, Kepbha, erit fundamentum 
Ecclesiae. Etiam si admittitur Petrum nomine collegii Apostolorum 
messianitatem Iesu esse confessum, responsum Christi de solo Petro 
est audiendum. Nomen enim in mente israelitico non tantum quid 
conventionale exprimit sed realitatem internam vere attingit. Iesus, 
Simoni novum nomen imponens, eius realitatem internam quasi mu- 
tat: Simon non tantum vocatur sed revera fit Kepha. lamvero mu- 
tatio nominis ad alios Apostolos non transit, sed solam personam Petri 
spectat. 


(1) Cfr Corner De Vooer, Ecclesia catholica, Za ed. Ultraiect.-Brux., 1947, 
p. 185. 

(2) Vide *K. Barru, Kirchliche Dogmatik, 1/2, 19453, p. 231, 540, 755; 11/2, 
19462, p‚, 488. 

(3) Vide vg. *E. KrostErMaNN, Das Matthäusevangelium (Handbuch zum Neuen 
Testament), Za ed., Tübingen, 1927, p. 189; J. Scrniewmp, o.c., p. 189; P. BonNarp, 
0,C, Pp. 26; cfr Y. pr va Brrr, a. c., col. 1359, 
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4, Cum vero authentia litteraria, bistoricitas ac indoles persona- 
lis textus firmae videantur, de sensu textus, de natura potestatis 
S. Petro collatae non est ambigendum. Verum primatum et quidem iu- 
risdictionis Petro promitti aegre negari potest et non pauci Protes- 
tantes hoc nobiscum fatentur, quin tamen Romani Pontificis primatum 
inde deducant. luxta auctores Protestantes enim potestas Petri esset 
quid unicum tempori apostolico reservatum: « Diese Vollmacht der 
Apostel ist eine einmalige…. Die « Stellung des Petrus ist absolut 
unwiederholbar. Das ist der Sinn des Bildes vom Grundstein und dem 
Bau, den er trägt» (K. Heim)» (1). Nihilominus ex illis tribus 
metaphoris fundamenti, clavium et potestatis ligandi ac solvendi, 
simul consideratis, patet Iesum Petro promisisse potestatem iurisdic- 
tionis tantam, quanta ceteris Apostolis nec promissa nec collata est. 
Sicuti fatetur Cornelia De Vogel, Protestantes saepius errant cum 
contextum nimis negligant et nitantur certitudine praeiudicata inter- 
pretationem Romanam necessario esse falsam (2). 

In suae promissionis prima parte Iesus discipulo Simoni Bar 
Jonae ob eius fidem et confessionem messianicam nomen novum 
« Kepha»n imponit, quod nomen rupem seu saxum significat. Uti 
modo dictum est, nomen in mente hebraeorum non sicut in mente 
nostra est quid conventjonale sed exprimit intergam realitatem; no- 
mina proinde multo maioris momenti sunt ac apud nos. Hoe nomine 
aperte symbolico Iesus munus et officium novum Simonis designat ; 
quia super Petrum tamquam in fundamento firmissimo « Ecclesiam 
suam » aedificabit, ideo ei cognomen imponit. Idea in hoc versiculo 
expressa haec est: sicut domus e saxo, in quo aedificatur, firmitatem 
habet ut omnibus tempestatibus resistat (Mt. 7, 24-27), ita Ecclesia 
Christi, super Petrum constituta, ex eo constantem stabilitatem habebit. 

Quam Eeelesiam, ita firmiter in Petro fundatam, ne quidem 
« portae inferi» superabunt. Infernus (hebr. Sheol) in mente Israeli- 
tarum locus est in quo degunt mortui seu umbrae mortuorum, in 
quo omnes defuncti et non soli damnati sicut in carcere detinentur. 
« Portae inferi» proinde potestatem mortis designant. Per portas 
enim inferni omnes homines transire necesse est; ianuis clausis 


(1) J. ScunrEwinp, o.c.…, p. 191; cfr P. Bonnarp, o. C‚, p. 26: «Pierre est un 
cas historique unique (dont la fonction ecclésiastigue pourrait être comparée, 
aujourd'hui, non à celle du vicaire romain de Jésus-Christ, mais à celle de la Bible 
ou du Nouveau Testament). 


(2) Coryrria De Vooer, o.c., p. 185-186. 


er een 


homines in potestate mortis detinentur. Communitas autem Christi, 
quia in Petro est fundata, a potestate mortis numquam superabitur. 
lesus itaque hac metaphora Ecclesiae suae immortalitatem et perpe- 
tuitatem usque ad mundi finem promittere videtur (1). 

Petrus ergo Eecelesiae lesu, id est societati christianorum, stabi- 
litatem ac perpetuitatem conferre debet. Quomodo autem hoc praestare 
potest nisi in Ecclesiae membra vera ac suprema potestate gaudeat ? 

Haec potestas ceterum duabus metaphoris versiculi sequentis accu- 
ratius exponitur. 

Petro « claves regnt caelorum » dabuntur. Hac locutione pro- 
babiliter non directe Petro promittitur suprema potestas administrato- 
ris vicarii in Ecclesia, quae tunc cum «regno caelorum » esset iden- 
tificanda. Etenim, sicut alibi (2), etiam hic apparet inter Ecclesiam et 
regoum caelorum intima quidem relatio, sed et distinctio quae iden- 
tificationem tametsi partialem excludit. Ecclesia entm adhuc consti- 
tuenda est, «aedificabitur », dum regaum Dei quodam sensu iam 
praesens est : «pervenit in vos regoum Dei» (Mt. 12,28). Quinam 
vero sensus locutioni «clavium» est tribuendus? « Tradere alicui 
claves domus» iuxta modum loquendi, apud ludaeos et in V.T. (cfr 
Is. 22,22) receptum, idem est ac conferre summam in domum po- 
testatem, quae ideo non est tantum ianitoris sed admipistratoris vi- 
carij potestas. Sicut Christus, iuxta Apoc. 3, 7-8, clavem David 
possidens accessum ad regnum messianicum concedere vel recusare 
potest, ita Petrus in Christi communitate, cui dabitur regnum Dei, 
habebit potestatem concedendi vel denegandi accessum ad Regnum. 

Haec potestas adhuc propius explicatur metaphora sequenti: 
Petrus accipiet potestatem talem ut quodcumgque in terra liget aut 
solvat sit ligatum vel solutum in caelis apud Deum. Sicut in scrip- 
tis rabbinicis, locutiones metaphoricae «ligare» et « solvere» impri- 
mis significant potestatem — quam rabbini sibimetipsis excipiebant — 
declarandi illicitum vel licitum, ac proinde prohibendi vel permittendi 
definitum actum. Iesus, sensum locutionis rabbinicum intelligens, 
his verbis Petro potestatem doctrinalem simul ac Zegislativam pro- 
mittit. Insuper quandoque hae locutiones potestatem disciplinarem 
designant, excludendi nempe a communitate vel denuo recipiendi in 


(1) Alii auctores catholici, audientes «portas inferi» de potestate mali ac diaboli, 
opinantur lesum his verbis Ecclesiae victoriam in omne malum promisisse, 


(2) Cfr P. Van IuscHoor, o.c., p. 89. 
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communitatem, excommunicationem inferendi vel tollendi (1). Hanc 
potestatem disciplinarem contineri in potestate «ligandi ac solvendi » 
Petro promissam, patet e Mt. 18,18, in quo textu eadem auctoritas 
duodecim Apostolis ut in Ecclesia plenipotentiariis adiudicatur ; chris- 
tiani fratrem peccatorem, qui Eeclesiam (principes Ecclesiae iuxta 
interpretationem catholicam traditionalem) audire non vult, ut ethni- 
cum et publicanum habeant, id est ut peccatorem excommunicatum. 
Nam judicium « Ecclesiae» membrum obstinatum excommunicans 
etiam in caelis valet, a Deo agnoscitur : « quaecumque alligaveritis 
super terram, erunt ligata et in caelo: et quaecumque solveritis su- 
per terram erunt soluta et in caelon (Mt. 18,18). Similiter ergo 
potestas «ligandi ac solvendi» Petro promissa auctoritatem imprimis 
doctrinalem et legislativam sed et disciplinarem designat. Metaphora 
haec ceterum ea quae continentur in potestate «clavium» optime 
explicat (2). 

Notetur tandem textum Mt. 18, 18 non audiendum esse ac si 
Petrus in Mt, 16, 19 solum vicem gereret aliorum Apostolorum, non 
autem potestatem singularem acciperet. Nam verba de aedificanda 
Eeclesia super Kepham aperte solum Petrum spectant et cohaerentia 
inter verba Iesu (vers. 18-19) postulat Petrum potestatem propriam 
ligandi atque solvendi accipere, primatum nempe huius potestatis. 


Itaque ex analysi textus Mt. 16,17-19 patet lesum Petro immediate 


promisisse iurisdictionis primatum, complectentem potestatem tum 
magisterii tum regiminis, doctrinalem ergo, legislativam, iudiciariam 
et coercitivam. 

Dubitatio, si quaedam de significatione Mt. 16,17-19 superest, 
omnino tollitur analysi aliorum S. Scripturae textuum. Dum in 
evangelio Ioannis narratur lesum supremam potestatem Petro tradi- 


(1) H. L. Srrack-BirerpreK, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud 
und Midrasch, t. 1, München, 1922, p. 789: «Hiernach bezeichnen die beiden Verba 
hier (Mt. 16, 19) erstens Akte der Lehrgewalt («verbieten» u. «erlauben»); zwei- 
tens Akte der Disziplinargewalt («den Bann verhängen» u. «den Bann aufheben»). 


(2) Nam iuxta opinionem iam magis subtilem sed non excludendam auctorum 
ut J, Geiselmann et K. Adam, idea potestatis magisterii iam in metaphora clavium 
esset inclusa, Etenim ex comparatione locutionum «claudere regnum» (Mt.) et «cla- 
ves scientiae» (lc.) quae adhibentur in textibus parallelis Mt. 28, 18 (« Vae vobis scribae 
et pharisaei hypocritae, quia clauditis regnum coelorum ante homines…») et Lc, 11, 
52 («Vae vobis Legisperitis, quia tulistis clavem scientiae,,…») concludunt ad signie 
ficationem similem duarum locutionum. Potestas clavium (Mt.) intelligenda esset de 
potestate docendi, quae exprimitur locutione (etiam rabbinica) «clavis scientiae». 
Metaphora clavium itaque audienda esset de potestate docendi, qua Petrus in com- 
munitate christiana gaudebit in oppositione ad Pharisaeos et Scribas, qui «clavem 
scientiae» hactenus detinebant. 
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disse, in aliis scriptis N.T. verba et facta occurrunt quae nonnisi 
hypothesi primatus Petri explicantur. 


Supremae potestatis largitio (lo. 21, 15-17). 


Primatus, Petro iuxta Mt. 16 a Christo promissus, iuxta lo. 21, 
15-17 ei post resurrectionem lesu collatus est. Iesus resuscitatus 
quibusdam Apostolis apparens cum ipsis prandidit. « Cum ergo pran- 
dissent, dicit Simoni Petro Iesus: Simon Ioannis diligis me plus 
his? Dicit ei: Etiam Domine, tu scis quia amo te. Dicit ei : Pasce 
agnos meos. Dicit ei iterum : Simon loannis, diligis me? Ait illi: 
Etiam Domine, tu scis quia amo te. Dicit ei : Pasce agnos meos. 
Dicit ei tertio: Simon Ioannis, amas me? Contristatus est Petrus, 
quia dixit ei tertio, Amas me? et dixit ei : Domine tu omnia nosti : 
tu scis quia amo te. Dixit ei : Pasce oves meas » (1). 

Soli Petro potestatem tradi manifeste patet cum Petrus aliis 
opponatur Apostolis « Diligis me plus his? », et cum accurate defi- 
niatur persona Simonis ut «filius loannis», qui ceterum solus Iesu 
interroganti respondet. Insuper triplex interrogatio triplici negationi 
nocte passionis videtur referenda, quae significatio etiam a Petro 
probabiliter persentiebatur : « contristatus est Petrus». Exclusis ergo 
aliis Apostolis, Petrus munus et dignitatem peculiarem accipit. 

Quaenam est haec dignitas? Petro mandatur munus pastoris, 
officium «pascendi agnos et oves» lesu. lamvero «agni et oves » 
Christi, boni pastoris (lo. 10, 10-16), omnes fideles, qui unum ovile 
constituunt (lo. 10, 16), designant. Non videtur distinguendum inter 
subditos («agni » iuxta quosdam) et principes (« oves »), nam voces 
arnia, probatia ut synonvma hic adhibentur (sicut philein et agapân, 
voskein et poimainein). Munus ergo pascendi agnos et oves l[esu 
metaphorice designat officium regendi universam Eeclesiam (cfr lo. 
4-27). Quod munus apud Petrum veram iurisdictionem in omnia 
Ecclesiae membra supponit. 


Primatus S. Petri confirmatur aliis etiam testimonijs et indiciis 
Evangelistarum, S. Pauli et auctoris Actuum Apostolorum. 


1. Ita iuxta narrationem Lc. 22, 91-82 (2) lesus in ultima 


(1) De authentia litteraria ac de historicitate hic disserere nimis longum esset, 
Exegetae videant. Si appendix c. 21 non ab ipso Evangelista est scripta, probabiliter 
ab aliquo discipulo ante editionem evangelii est addita et ita indirecte ab Evangelista 
provenit, 

(2) Authentia litteraria a nemine in dubium vocatur; de historicitate verborum 


non est ambigendum: cfr H. Roxcy, a. c., p. 268-274, 
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coena Petrum de tentationibus et periculis imminentibus instanter 
(« Simon, Simon ») monuit. Passio enim Christi et magnum scandalum 
prope aderant. Satanas vero a Deo expetiverat ut Apostolos, sicut olim 
lob, tentaret ad excutiendam fidem ex cordibus eorum. Iesus autem 
testabatur se Patrem pro Petro (« pro te ») rogavisse ut indeficiens 
in fide persisteret. Et revera Petrus nocte passionis lesum ter denegans 
fidem non amisit, sed tantum non ausus est suam fidem publice 
profiteri. Post lapsum vero Petrus tuxta voluntatem Iesu Apostolos 
et discipulos stabiles in fide reddet: «et tu aliquando conversus 
confirma fratres tuos ». His itaque verbis Petrus ut dux et princeps 
Duodecim agnoscebatur. Verba enim, licet magis directe munus 
doctrinale spectent, supponunt tamen Petri supremam etiam in alios 
Apostolos auctoritatem. 


2. Deinde in scriptis N.T. collegium Apostolorum pluries comme- 
moratur et quidem hisce verbis: « Simon et qui cum illo erant » 
(Me. 1,36; Le. 8,45), « Petrus cum undecim » (A.A. 2,14), « Petrus 
et Apostoli» (A.A. 5,29). In omnibus Apostolorum catalogis (Mc. 
816-400 Mts 40 2545 ben Orte t Or A Ar ditte) vetst fers somnibus 
enumerationibus plurium Apostolorum Petrus primo loco nominatur, 
licet aliorum ordo sit diversus. Imo, in Mt. 10,2 explicite dicitur 
«primus ». Hic modus loquendi non prioritate aetatis aut vocationis 
sed solum primatu auctoritatis S. Petri explicandus est. 

3. S. Paulus sane, quia iudicabat Petrum in modo practico sese 
gerendi adversus gentiles «reprehensibilem » fuisse, ei « in facie 
restitit » (Gal. 2,11). Hac autem ratione agendi supremam S. Petri 
auctoritatem non negavit, sed solum ostendit oppositionem dari inter 
principia doctrinalia S. Petri (cfr A.A.10-11,18) et eius « politicam 
ecclesiasticam ». Hic ceterum observandum venit Paulum epistolam 
ad Galatas praecipue ad stabiliendam suam auctoritatem scripsisse, 
proindeque in ea potius originem immediate divinam fidei et evangelii 
sui vindicasse. Utut immediate a Deo missus Paulus tamen conscius 
erat sese non novum evangelium praedicare sed conversione sua in 
traditione praeexistente assumptum esse. Propterea veritatis causa fateri 
coactus est sese quandoque antecessores suos Apostolos Ierusalem adisse 
«ad conferendum cum illis evangelium quod praedicat in gentibus » 
(Gal. 2,2). Inter quos antecessores, uti patet e quibusdam adiunctis 
textus (Gal. 1, 185:2,7; cfr [ Cor. 9,5), Petrus primum locum 
obtinuisse videtur (1). 


(1) Si lacobus Gal. 2, 9 ante Cepham nominatur hoc explicatur eo quod 
Iacobus, episcopus ecclesiae hierosolymitanae, ut dux factionis iudaisticae habebatur 


(efr Gal. 2, 12). 
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4. Tandem e modo agendi S. Petri, in Actibus Apostolorum 
descripto, apertissime patet eum dignitate aliis Apostolis praecellere. 
In electione Apostoli Matthiae, locum Ludae proditoris sumentis, 
Petrus oratoris partes agit (A.A. 1,15-26). Ipse in die Pentecostis 
primus ad populum loquitur (A.A. 2, 14-26). Ouando Petrus et 
loannes ascendentes ad templum hominem claudum obvium habent, 
Petrus, non autem loannes, eum alloquitur et deinde populum 
evangelium Iesu Christi praedicat (A. A. 3). Cum loanne in vinculis 
et coram concilio principum ludaeorum ductus, iterum Petrus, non 
loannes, repletus Spiritu Sancto factorum suorum rationem reddit (A.A.4; 
cfr 5,29). Ut princeps collegii apostolici Ananiam et Saphiram iudicat et 
punit (A.A, 5, 1-11). « Per manus .„Apostolorum fiebant signa… ita ut in 
plateas eiicerent infirmos, et ponerent in lectulis ac grabatis, ut, 
veniente Petro, saltem umbra illius obumbraret quemguam illorum.…» 
(A.A. 51215). Cum Simon magus in Samaria Petro et loanni, ab 
Apostolis in Samariam missis, pecuniam obtulerat ad emendam 
potestatem communicandi Spiritum Sanctum, denuo a Petro vitupe- 
ratur et repellitur (A.A. 8, 14-25). Petrus primus revelatione edoctus 
gentiles in Feclesiam recipit et coram Apostolis suam opinionem hac 
de re defendit (A.A.10). Posita quaestione an lex iudaica gentilibus 
sit imponenda Petrus in Concilio Hierosolymitano primus, etiam ante 
Paulum et Barnabam, suam sententiam proponit, cui omnes adhaerent 
(A.A. 15,7-29). Ipse varias Eecelesias per ludaeam, Galilaeam et 
Samariam visitat. 

Ex his indiciis manifeste apparet primas communitates christianas 
Simonem Petrum ut principem et ducem collegii Apostolorum consi- 
derasse, Sane, nec apud Paulum nec in Actibus Apostolorum quaerenda 
sunt testimonia quae potestatem iurisdictionis S. Petri modo theoretico 
exponunt. Haec dignitas S. Petri ut quid omnino obrium ab omnibus 
christianis considerabatur nec probatione theoretica indigebat. Huius 
tamen persuasionis primae communitatis vestigia permulta in nostris 
documentis indicavimus. 


Cum haec omnia simul considerata principatum S. Petri luculen- 
ter demonstrent, aliaque ex parte verba Iesu principatum sensu 
primatus verae iurisdictionis intelligendum manifeste proponant, doctrina 
catholica de primatu S. Petri in S. Scriptura indubie fundata videtur. 


A. ROETS. 


Dn 
DE TRICENARIO GREGORIANO 


Spiritualis Ecclesiae sollicitudo erga mortuos cognoscit usum 
celebrandi Missam triginta diebus continuis ad requiem defunctorum 
aeternam obtinendam. Quae Missae, utpote ad exemplum S. Gregorii 
celebratae, Missae Gregorianae dicuntur. Originem historicam huius 
praxeos eiusque efficacitatem breviter considerare et obligationes sacer- 
dotis hac in re determinare hic intendimus (1). 


Origo historica. 


Narrat S. Gregorius Magnus in libro IV Dialogorum (2) aliquod 
factum extraordinarium quod Romae ad finem anni 590 in monasterio 
S. Andreae, a Gregorio in Monte Coelio fundato, evenit. Monachus 
quidem Iustus, graviter aegrotans, propter defectum sinceritatis et 
gravem culpam contra votum paupertatis, iussu S. Gregorii, ad emen- 
dationem suam et ad exemplum communitati religiosae, a communione 
fratrum secernitur et post mortem in fossa, a communi sepultura 
distincta, sepelitur. Mense iam post mortem elapso, Gregorius, sorte 
miserabili defuncti praeoccupatus, si quod esset ereptionis remedium 
quaerere coepit. « Tunc, — ita Pontifex — evocato ad me eodem 
Pretioso monasterii nostri praeposito, tristis dixi: Diu est quod frater 
ille qui defunctus est in igne cruciatur; debemus ei aliquid caritatis 


impendere, et eum, in quantum possumus, ut eripiatur adiuvare. Vade 


itaque et ab hodierna die diebus triginta continuis offerre pro eo 
sacrificium ; stude, ut nullus omnino praetermittatur dies quo pro 
absolutione illius hostia salutaris non offeratur». Absoluto Missarum 
numero, Iustus monacho confratri Copioso apparuit, cui se purgatorii 
eruciatibus per virtutem sacrificii crucis ereptum eo tempore nuntiavit. 
« Fratres vero — pergit S. Gregorius — sollicite computaverunt dies 


et ipse dies exstiterat quo pro eo trigesima oblatio fuerat impleta ». 


Quam narrationem, auctoritati S. Gregorii innixam, occasionem 
fuisse divulgationis Missarum quae a S. Gregorio nuncupantur, non est 
mirandum. Fideles enim, anxii de sorte defunctorum, ne hi supplicio 
purgatorii longius detinerentur, ad illud remedium a S. Gregorio per- 
sonaliter adhibitum recurrebant. Hic origo tricenarii Gregoriani iacet. 


(1) Cfr A. Brie, Zrentain Grégorien, D.T.C., t. XV, col. 1408; V. Hevren, 
Tractatus de Indulgentiis, ed. ba, Mechliniae, 1948, p. 188-141 ; Carrrro, De Sa- 
cramentis, t. 1, Taurini, 1928, p. 634; A. M. Arrrcur, Summarium Theologiae 
Moralis, Bilbao, 1922, p. 360; L'Ami du Clergé, t LXVIII, 1981, p. 1; cfr ulte- 
rius auctores theologiae moralis : NorpiN, Prümmer, Ugacu, VERMEERSCH, Wouters, etc, 

(2) Miers, P. L., t. LXXVIII, col. 420. 
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Exinde tamen institutionem tricenarii et introductionem eius in liturgiam 
christianam Gregorio ipsi non adscribimus. (Forsan praxis iam antea 
exstitit) (1). Tricenarium essentialiter originem duxit ex praxi fidelium, 
qui, imitando actum a S. Gregorio positum, eumdem effectum bonum 
obtinere speraverunt. Successus quem Liber Dialogorum S.Gregorii 
obtinuit, propagationi huius praxeos, quem Ecclesia hodiedum re- 
cognoscit et approbat, quin eum ad modum institutionis erigit, 
proculdubio profuit. 

Medio aevo praxis praesertim in monasteriis Benedictinis conser- 
vabatur, et quidem cum elementis constitutivis hodiernis: offerendo 
nempe sacrificium pro defuncto per triginta dies sine interruptione (2). 
Introductae sunt etiam aliquando formae accessoriae suffragii, uu 
celebratio in altari privilegiato, electio sanctuarii determinati, Missa 
Requiem, etc. Haec autem sunt elementa extrinseca et facultativa 
quae in exemplo S. Gregorii fundari nequeunt. Paulatim etiam fideles, 
fiducia in efficacitatem tricenarii ducti, applicationem huius in refri- 
gerium animarum magis expostulant. Imo, cum celebratio tricenarii 
Romae habitualiter fiat in altari ubi S. Gregorius celebrasse censetur, 
hoc altare ecclesiae Montis Goelii veneratione speciali colitur, adeo ut 
ei virtus specialis attribuatur et persuasio orta sit unicam Missam, in 
altari S. Gregorii oblatam, per intercessionem huius sancti ereptionem 
animarum e purgatorio obtinere. Tandem inde a saeculo XVI SS. 
Pontifices, praesertim Gregorius XIII (1572-1585), privilegium altaris 
Gregoriani, aliis altaribus, sive Romae, sive extra Urbem, sub nomine 
«altaris gregoriani ad instar» concedebant. Hoc modo iidem effectus 
altaribus gregorianis ac tricenario adscribuntur (3). 


(1) A. Bripe, art. cit, col. 1409: «Il est possible et même probable que, dès 
avant lui, on ait observé, pour le culte des morts et les suffrages en leur faveur, 
ce nombre de trente jours, déjà connu et usité chez les païens et qui, dès l'antiquité 
chrétienne avait obtenu une place dans la liturgie». 

(2) A. Brie, art. cit, col. 1409: Le moine Uldaric (+ 1098) mentionne au 
nombre des coutumes de Cluny la célébration à la mort de chaque religieux, de trente 
messes, chantées successivement par six prêtres durant un mois, sans interruption 
aucune, si ce n'est cinq jours par an (aux fêtes de Noël et de Pàques et durant les 
trois derniers jours de la semaine sainte); cfr Micne, P. L., t. CXLIX, col. 775. 

(3) Cfr Brie, art. cit, col. 1410. «Comme vers le milieu du XIX® siècle, des 
doutes s’étaient élevés au sujet de l'efficacité des «autels grégoriens ad instar», que 
certains avaient tendance à les confondre avec les autels privilégiés proprement dits, 
le Pape Pie IX par un decret daté du 15 mars 1852 interdit à l'avenir toute conces- 
sion du privilège de l'autel grégorien ad instar, Ce fut seulement le 15 mars 1884 
que Léon XIII révoqua cette interdiction, après que la S. Congrégation des Indul- 
gences eut proclamé pieuse et légitime la croyance des fidèles à lefficacité des autels 
grégoriens ad instar, Ainsi furent reconnus aux autels grégoriens des effets analo- 
gues à ceux du trentain». 


RE 
Efficacitatis fundamentum et natura. 


Fideles qui celebrandas curant Missas Gregorianas, hac fiducia 
ducuntur Missas istas ex divinae misericordiae beneplacito et accep- 
tatione ita fore efficaces per intercessionem S. Gregorii, ut anima pro 
qua applicentur e poenis purgatorii illico liberetur (1). Quodnam vere 
sit praecise fundamentum huius fiduciae, Ecclesia, quum partem 
activam in origine tricenarii non habeat, nullibi declarat. 

Apparenter haec fiducia tantum in revelatione privata et in factis 
quae fidem non adstringunt reponenda videtur. Attamen testimonium 
S. Gregorii valore historico gaudet. Insuper tamquam fundamentum 
assignari potest specialis approbatio Ecclesiae et destinatio ab ipsa 
huic devotionis formae data. Dubiis enim anno 1884 a Superiore 
Generali Camaldulensium propositis, S. Congregatio Indulgentiarum 
sequenti modo respondit : « Fiducia qua fideles retinent celebrationem 
triginta Missarum, quae vulgo Gregorianae dicuntur, uti specialiter 
efficacem ex beneplacito et acceptatione divinae misericordiae ad animae 
e purgatorii poenis liberationem est pia et rationabilis, et praxis easdem 
Missas celebrandi est in Ecclesia probata» (2). Ulterius ipsa fiducia 
fidelium qui Missas ad exemplum Gregorii celebrandas curant, includit 
aliquam efficaciam specialem valori impetratorio sacrificii extrinsecam (3). 

Quoad certitudinem et mensuram efficacitatis tricenarii Gregoriani - 
imprimis notandum est Eecclesiam efficaciam certam numguam asseruisse. 
Necetiam alia ex ratione infallibiliter constat de salvatione animae in 
favorem cuius tricenarium offertur. Haec enim ereptio e purgatorii 
poenis, si habetur, nonnisi ex efficacitate intrinseca sacrificii vel 
ex indulgentiis huic praxi annexis provenire potest. lamvero non- 
nisi considerando valorem intrinsecum sacrificii Missae, character 
specificus tricenarii destruitur, cum una Missa infiniti valoris exstet. 
Sed et Missa, quamquam intrinsece infiniti sit pretii, in applicatione 
necessario est limitata, siquidem haec applicatio a voluntate Dei 
disponentis dependet. Hac ratione Ecclesia celebrationem repetitam 
Missarum permittit, et nequidem post innumeras Missas animam certo 


(1) Decretum S. Congr. Indulgentiarum die 15 Martii 1884 in A.A. S., t. XVI, 
1884, p. 508. 

(2) Cfr A. A.S., t. XVI, 1884, p. 509. 

(3) Cfr Brie, art. cit, col. 1411. «Il semble que ce Saint Pape soit comme tenu 
d'interposer son intercession en faveur des intentions recommandées à la miséricorde 
divine par une pratique qu'il a lui même introduite dans Église. Et Dieu par qui 
chaque trentain constitue un rappel de la faveur jadis accordée, sera comme invité 
à la renouveler en faveur de la foi des suppliants. Rien dans tout cela qui contre- 
dise les principes théologiques concernant la prière et l’intercession des saints». 
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e purgatorii poenis liberari declarat. Nec etiam iniunctio indulgen- 
tiarum per SS. Pontifices, si exstat, ad salvationem certam et 
immediatam concludere sinit, quia defunctis solum per modum suffragii 
ie. secundum beneplacitum et acceptationem misericordiae divinae 
adiuvare possumus. Ignoramus enim quanam in mensura indulgentia 

etiam plenarie lucrata, a Deo in refrigerium animarum purgatorii 
f applicetur. 

Igitur ad fundandam et explicandam efhicacitatem specialem 
tricenario gregoriano a fidelibus attrioutam et ab Ecclesia recognitam, 
solummodo exemplum et intercessio S. Gregorii assignari potest. Haec 
tamen sufficiunt ut justificetur declaratio S. Congr. Indulgentiarum 
diei 25 Martii 1884 hanc fiduciam fidelium esse piam, rationabilem 
et in Ecclesia probatam. 


Obligationes Sacerdotis. 


1. Sacerdos qui tricenarium gregorianum celebrandum accipit 
essentialiter tenetur ad litandum triginta Missas, triginta diebus conti- 
nuis sine interruptione. 

Huius obligationis obiectum principale, ad quod certocertius sem- 
per tenetur, est Missarum celebratio. Obiectum secundarium, 
continuitas triginta dierum, minus absolute sumendum videtur. Haec 
continuitas enim, licet necessaria sit cum praecise indoles propria 
tricenarij in ea lateat, maiori periculo exponitur et insuper efficacitatem 
aliquam sacramentalem ex opere operato non habet. Nemo cum 
certitudine affirmare potest quousque interruptio efficacitatem tricenarii 
destruat. In seipsa igitur haec continuitas, quamquam requisita, est 
obiectum praxeos tantum secundarium. 

Sacerdoti qui tricenarium accipit vi contractus incumbit obligatio 
ex tustitia implendi duo obiecta supracitata. Attamen haec obligatio, 
conformiter ad naturam duplicis obiecti contractus, aequomodo in 
principalem et secundariam distingui potest. Hac ratione non omnis 
defectus in continuitate necessario inexsecutionem totalem contractus 
secumfeit. Quo in defectu continuitatis minus rectum videtur semper 
obligare ad totum obiectum, tum principale tum secundarium reinci- 
piendum. Partes enim, excepto formali promissione, humano modo 
Le, secundum paturam rerum et possibilitates et circumstantias nor- 
males contrahere censentur. 

Quaestio autem ponitur ad quid ergo sacerdos qui tricenarium 
susceptum interrumperit tenetur? Praenotare iuvat in hac materia 
nullam decisionem positivam Ecclesiae exstare. Casus ergo unice iuxta 


principia theologiae moralis est solvendus. Praetergrediatur interruptio 
per tres postremos dies maioris hebdomadae, quae per se licet et 
censetur non existere. Salva hac exceptione quomodo interruptioni 
tricenarij occurrendum est ? 

Si agitur de interruptione voluntaria et absque causa rationabili 
facta, sacerdos ad repetendam seriem tenetur. Voluntarie enim et 
culpabiliter aliqguod elementum essentiale in contractu omisit. 

Si agitur de interruptione involuntaria, sive celebratio Missae fuit 
oblita, sive haec cum causa rationabili omissa (e.g. morbo subitaneo 
sacerdotis, in casu perplexo, celebratione cum materia invalida, etc.) 
qeuum suppletio vel reparatio adaequata sit impossibilis, secundum 
plerosque auctores obligatio denuo incipiendi non existit. Legitima 
videtur in hoc casu compensatio, sive haec fiat per compositionem 
cum donatore (quod praeferendum est, saltem si non est onerosum), sive 
per recursum ad Sacram Poenitentiariam ad condonationem vel com- 
pensationem obtinendam (quod practice tutius est), sive per celebra- 
tionem Missae, per se vel per alium, in altari S. Gregorii Romae in 
Monte Coelio, sive dicendo tandem quasdam Missas supplementarias, 
casu saltem quod tricenarium stipendio extraordinario retribuitur. Si 
sacerdos e contra tantum stipendium ordinarium accepit, non videtur 
teneri nisi ad explendum numerum Missarum. In hoc casu consuli 
potest celebratio unius saltem Missae in altari privilegiato vel appli- 
catio defuncto indulgentiae plenariae. 

2. Quaedam alia accidentalia notari possunt, quae obligationem 
essentialem magis determinant. 

a. Missae Gregorianae non pro vivis sed tantum pro liberatione 
defunctorum e purgatorii poenis applicari possunt. Nullo modo requi- 
ritur ut sacrificium in honorem S. Gregorii offeratur. 

b. Necessarium est ut Missae celebrentur triginta diebus continuis. 
Ita in die Nativitatis Domini sacerdos non potest tres Missas ad 
intentionem tricenarii applicare ; nec potest Missas Gregorianas triginta 
sacerdotibus committere, qui eas uno eodemque die legerent, nec Missas 
ita distribuere ut in spatio triginta dierum vel minus absolvatur 
celebratio. 

c. Nullo modo requiritur ut ab eodem sacerdote celebrentur. 
Sacerdos impeditus curare tenetur ut alius loco sui applicet. Nec 
adest obligatio celebrandi Missam Requiem, diebus quibus id a 
rubricis permittitur. Poterit tamen laudabiliter fieri pietatis gratia erga 
defunctum diebus quibus licet et decet (1). M. FRAEYMAN. 


(1) Deeretum 24 Augusti 1884 in A. A, S., t. XXI, p. 254, 
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INDICATIONES EVANGELICAE DE MORALITATE INTERIORI (1) 


Relationem moralitatis christianae ad ethicam iudaicam Christus 
Dominus indicat dicendo : « Nisi abundaverit justitia vestra plus quam 
Scribarum, et Pharisaeorum, non intrabitis in regnum coelorum» Mt. 
5,20. Severa tamen illa admonitio, nedum despectum legis manifestet, 
zelo ipsius inspiratur. « Nolite putare quoniam veni solvere legem, aut 
prophetas : non veni solvere, sed adimplere. Amen quippe dico vobis, 
donec transeat caelum et terra, iota unum, aut unus apex non prae- 
teribit a lege, donec omnia fiant. Qui ergo solverit unum de man- 
datis istis minimis, et docuerit sic homines, minimus vocabitur in 
regoo coelorum: qui autem fecerit et docuerit, hic magnus vocabitur 
in regno coelorum» Mt. 5, 17-19. Fidelem sese declarat Dominus verae 
legis divinae exsecutorem et hac ratione adulteratae moralitatis iudai- 
cae reformatorem. 
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Christus determinationes coelestes ad earum pristinum sensum et 
puritatem reduxit. Vehementer invehit contra moultiplices Scribarum 
et Pharisaeorum cavillationes, traditiones et consuetudines vim obliga- 
tivam sibi vindicantes. «Cum vidissent quosdam ex discipulis eius 
communibus manibus, id est non lotis, manducare panes, vituperabant. 
Pharisaei enim, et omnes Iudaei, nisi crebro laverint manus, non 
manducant, tenentes traditionem seniorum: et aforo nisi baptizentur, 
non comedunt: et alia multa sunt, quae tradita sunt illis servare, 
baptismata calicum, et urceorum, et aeramentorum, et lectorum : et in- 
terrogabant eum Pharisaei, et Scribae: Quare discipuli tui non ambu- 
lant iuxta traditionem seniorum, sed communibus manibus manducant 
panem? At ille respondens, dixit eis: Bene prophetavit Isaias de vobis 
hypocritis, sicut scriptum est: Populus hic labiis me honorat, cor 
autem eorum longe est a me. in vanum autem me colunt, docentes 
doctrinas, et praecepta hominum» Me. 7, 2-7. 


(1) Cfr Fr. Tirrmann, Die Idee ìder Nachfolge Christi (Handbuch der Katholischen 
Sittenlehre, Band III). Düsseldorf, Verlag L. Schwann, 1984, p. 144 en volg. ; Ipm, 
Der Meister ruft, Düsseldorf, Patmos- Verlag, 1948, p. 40 en volg. ; J. Mayer, Al 
gemeine Moral, I Teil, Paderborn, Schöningh, 1938, p. 32. 
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Praefatae traditiones in oculis Domini essentiam moralitatis non 
constituunt, sed observari vel relinqui possunt. Increpandae praesertim 
sunt propterea quod observatio earum adimpletionem praeceptorum 
divinorum impedit. « Relinquentes enim mandatum Dei, tenetis tra- 
ditionem hominum, baptismata urceorum,et calicum: at alia similia 
his facitis multa. Et dicebat illis: Bene irritum facitis praeceptum 
Dei, ut traditionem vestram servetis» Mec. 7, 8-10. In specie 
accusat Dominus convictionem iuxta quam donum argenti templo 
factum ab obligationibus erga parentes dispensaret. « Vos autem 
dicitis : Si quis dixerit homo patri aut matri, Corban (quod est donum) 
quodeumgque ex me, tibi profuerit: et ultra non dimittitis eum quid- 
quam facere patri suo, aut matri, rescindentes verbum Dei per tradi- 
tionem vestram, quam tradidistis» Me. 7, 11-18. Insana moralitatis 
conceptio elucet ex futili distinctione inter ivramentum coram auro 
templi vel sacrificij dono, quod valeret, et aliud coram templo ipso 
vel altari templi, quod non valeret. « Vae vobis duces caeci, qui dici- 
tis: Quicumque iuraverit per templum nihil est: qui autem iuraverit 
in auro templi, debet. Stulti, et caeci: Quid enim maius est, aurum, 
an templum quod sanctificat aurum? Et quicumgque iuraverit in altari, 
nihil est: quicumque autem iuraverit in dono, quod est super illud, 
debet. Caeci: Quid enim maius est, donum, an altare, quod sanctifi- 
cat donum? Qui ergo iurat in altari, iurat in eo, et in omnibus, 
quae super illud sunt. et quicumque iuraverit in templo, iurat in illo, 
et in eo, qui habitat in ipso: et qui iurat in coelo, iurat in throno 
Dei, et in eo, qui sedet super eum» Mt. 23, 16-21. 

Talia tenentium condemnatio est severa. «Vae vobis Scribae, et 
Pharisaei hypocrytae : qui decimatis mentham, et anethum et cyminum, 
et reliquistis quae graviora sunt legis, iudicium, et misericordiam, et 
fidem. haec oportuit facere, et illa non omittere. Duces caeci, exco- 
lantes culicem, camelum autem glutientes. Vae vobis Scribae, et 
Pharisaei hypocritae, quia mundatis quod deforis est calicis, et par- 
opsidis: intus autem pleni estis rapina, et immunditia. Pharisaee 
caece, munda prius quod intus est calicis, et paropsidis, ut fiat id, 
quod deforis est, mundum. Vae vobis Scribae et Pharisaei hypocritae : 
quia similes estis sepulcris dealbatis, quae aforis parent hominibus 
speciosa, intus vero plena sunt ossibus mortuorum et omni spurcitia. 
sic et vos aforis quidem paretis hominibus iusti: intus autem pleni 
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estis hypocrisi, et iniquitaten Mt. 23, 23-27. Traditiones indicatas 
exterminare vult Dominus eo quod revera inventiones sunt humanae 
verbo Dei substitutae. 


Moralitas christiana non litterae sed spiritui ac objecto praecepto- 
rum ethicorum attendit. Pharisaeis Dominum ejusque discipulos arguenti- 
bus transgressionis legis Sabbaticae eo quod spicas avellerent, Christus 
respondet :« Numquam legistis quid fecerit David, quando necessitatem 
habuit et esuriit ipse, et qui cum eo erant? Quomodo introivit in domum 
Dei sub Abiathar principe sacerdotum, et panes propositionis manducavit, 
quos non licebat manducare, nisi sacerdotibus, et dedit eis, qui cum 
eo erant? Et dicebat eis: Sabbatum propter hominem factum est, 
et non homo propter sabbatum» Mc. 2, 25-27. «Si autem sciretis 
quid est : misericordiam volo,et non sacrificium : numgquam condem- 
nassetis inpocentes : Dominus est enim filius hominis etiam Sabbati» 
Mt. 12, 7-8. Post sanationem mulieris spiritum infirmitatis habentis 
similiter locutum esse Christum narrant evangelia. « Archisynagogus, 
indignans quia sabbato curasset Jesus: dicebat turbae: Sex dies sunt, 
in quibus oportet operari: in his ergo venite et curamini, et non in 
die sabbati. Respondens autem ad illum Dominus dixit: Hypocritae, 
unusquisque vestrum sabbato non solvit bovem suum, aut asinum a 
praesepio, et ducit adaquare? Hanc autem filiam Abrahae, quam 
alligavit Satanas, ecce decem et octo annis non oportuit solvi a vin- 
culo isto die sabbati?) Lc. 13, 14-16. 

Moralis homo qui in sancta veneratione coram Domino ambulat, 
voluntatem ipsius aestimat ac implet. « Meus cibus est ut faciam 
voluntatem eius qui misit me, ut perficiam opus eius» Jo. 4, 34. 
«Quia hostias et oblationes et holocautomata pro peccato noluisti, 
nec placita sunt tibi, quae secundum legem offeruntur, tunc dixi: 
ecce venio, ut faciam, Deus, voluntatem tuam» Hebr. 10, 8. Haec 
autem in rigidis formulis non comprimitur sed casus praevidet in qui- 
bus littera legis spiritui eiusdem cedere debet. Voluntas Dei nec ser- 
vitutem nec anarchiam permittit, sed libertatem filiorum Dei qui spiritu 
divino non littera humana ducantur, praeservat. 

* 5 hd 

Christus Dominus in conceptione sua moralitatis primatum chari- 

tati ac non iuri tribuit, Praecepta iuridica restringere non intendit, 
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sed tantum ea impleri secundum spiritum et non secundum litteram 
rogat. Discipulis prae rigiditate et duritia iuris commendat benignita- 
tem charitatis quae speciosas cavillationes et interpretationes iurisperi- 
torum exsuperat. «Si ergo offers munus tuum ad altare, et ibi recor- 
datus fueris quia frater tuus habet aliquid adversum te: relinque 
ibi munus tuum ante altare et vade prius reconciliari fratri tuo: te 
tunc veniens offeres munus tuum» Mt. 5, 23. 

Veteri adagio iuris « Oculus pro oculo et dens pro dente» opponit 
novam normam moralitatis christianae. «Ego autem dico vobis, non 
resistere malo ; sed si quis te percusserit in dexteram maxillam tuam, 
praebe illi et alteram : et ei qui vult tecum iudicio contendere, et 
tunicam tuam tollere, dimitte eiet pallium. Et quicumque te angaria- 
verit mille passus, vade cum illo et alia duo. Qui petit a te, daei: 
et volenti mutuari a te, ne avertaris. Audistis quia dictum est: Diliges 
proximum tuum, et odio habebis inimicum tuum. Ego autem dico 
vobis: Diligite inimicos vestros, benefacite his, qui oderunt vos: et 
orate pro persequentibus et calumniantibus vos... Si enim diligitis eos, 
qui vos diligunt, quam mercedem habebitis? nonne et publicani hoc 
faciunt? » Mt. 5, 39-46. Exemplum clarissimum praeeminentiae cha- 
ritatis prae iure invenitur in conversatione Iesu cum S. Petro de venia 
fratribus danda. « Accedens Petrus ad eum, dixit: Domine quoties 
peccabit in me frater meus, et dimittam ei? usque septies? Dicit illi 
Iesus: Non dico tibi usque septies : sed usque septuagies septies» Mt. 
18, 22. Parabolam de servo nequam charitatem iuri clare opponens 
concludit Dominus: «Sic et Pater meus coelestis faciet vobis, si non 
remiseritis unusquisque fratri suo de cordibus vestris» Mt. 18, 35. 

Quare e dissipatione fere infinita praescriptionum ethicarum iudaismi 
Christus Dominus substantiam ac essentiam verae moralitatis extulit 
atque determinavit in regula aurea amoris Dei ac proximi. Data com- 
plexitate legislationis iudaicae cuius exigentiae innumerae, irrationa- 
biliter introductae sunt, cuiusque nemo exsecutionem amplecti pctuit, 
quaestio de primo praecepto posita est. Ad quam vero respondet Christus : 
«Diliges Dominum Deum tuum ex toto corde tuo, et in tota anima 
tua, et in tota mente tua. Hoc est maximum et primum mandatum. 
Secundum autem simile est huic: Diliges proximum tuum sicut teip- 
sum. In his duobus-mandatis universa lex pendet, et prophetae» Mt. 
22, 37-40. Quod significat exsecutorem praefatorum mandatorum tam 
intimam devotionem personae ethico-religiosae erga Deum et proximum 
operari, ut in omni moralitatis campo, quae ab ipsis exiguntur delicate 
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sentiantur. Nullo forsan alio verbo Domini Apostolus Paulus tam 
profunde percussus est. « Diliges proximum tuum sicut teipsum. Dilectio 
proximi malum non operatur. Plenitudo ergo legis est dilectio» Rom. 
13, 9. «Omnis enim lex in uno sermone impletur: Diliges proximum 
tuum sicut teipsum» Gal. 5, 14. «Super omnia autem haec, charita- 
tem habete, quod est vinculum perfectionis» Col. 3, 14. 


Periculum maximum in legalismo israelitico latebat eo quod ad 
exsecutionem externam attenderet ac intentionem internam ne- 
gligeret. lam prophetae hunc defectum moralitatis iudaicae accusa- 
verunt. « Populus hic labijs me honorat: cor autem eorum longe est 
a me. Sine causa autem colunt me, docentes doctrinas et mandata 
hominum». Mt. 15, 8 iuxta Is. 29, 13. Christus Dominus nucleum 
actionis ethico-religiosae indicat sensus internos ac motiva interna. 
Loquens de lotionibus legalibus ac de puritate morali dicit Dominus: 
(Omne extrinsecus introiens in hominem, non potest eum communi- 
care : quia non intrat in cor eius, sed in ventrem vadit, et in seces- 
sum exit, purgans omnes escas.…. (Quae de homine exeunt, illa com- 
municant hominem. Abintus enim de corde hominum malae cogita- 
tiones procedunt, adulteria, fornicationes, homicidia, furta, avaritiae, 
nequitiae, dolus, impudicitiae, oculus malus, blasphemia, superbia, 
stultitia. Omnia haec mala abintus procedunt, et communicant ho- 
minem» Mc. 7, 18-23. Moralitas concreta, bona vel mala oritur ex ima 
profunditate cordis, ex conscia conformitate vel difformitate voluntatis 
nostrae cum conscientia et voluntate divina. « Bonus homo de bono 
thesauro cordis sui profert bonum: et malus homo de malo thesauro 
profert malum. Ex abundantia enim cordis os loquitur» Lc. 6, 45. 

Significationem internae intentionis in actione ac vita morali 
Christus multiplici exemplo illustravit. Non tantum occisio fratris est 
mala, sed iam interna hostilis dispositio erga ipsum est culpabilis. « Au- 
distis quia dictum est antiquis: Non occides: qui autem occiderit, 
reus erit iudicio. Ego autem dicô vobis quia omnis qui irascitur 
fratri suo, reus erit iudicio. Qui autem dixerit fratri suo, raca: reus 
erit concilio. Qui autem dixerit fatue : reus erit gehennae ignis» Mt. 
5, 21-22. Adulterium realiter commissum non minus malum est 
quam concupitum tantum. « Audistis quia dictum est antiquis : Non 
moechaberis. Ego autem dico vobis: quia omnis, qui viderit mulierem 
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ad concupiscendam eam, iam moechatus est eam in corde suo» Mt. 
5, 27-28. Denique vita religiosa in interiori anima ducenda est. «Venit 
hora, et nunc est quando veri adoratores adorabunt Patrem in spiritu 
et veritate. Nam et Pater tales quaeret, qui adorent eum. Spiritus est 
Deus: et eos, qui adorant eum, in spiritu et veritate oportet adorare». 
Io. 4, 23. Non ubi colitur Deus sed quo modo colitur, importat. 

Quod de vita religiosa in genere valet, de unoquoque praecepto morali 
a Domino reaffirmatur. « Attendite ne iustitiam vestram faciatis coram 
hominibus, ut videamini ab eis, alioquin mercedem non habebitis apud 
patrem vestrum, qui in coelis est. Cum ergo facis eleemosynam, noli 
tuba canere ante te, sicut hypocritae faciunt in synagogis, et in vicis, 
ut honorificentur ab hominibus: Amen dico vobis, receperunt merce- 
dem suam. Te autem faciente eleemosynam, nesciat sinistra tua quid 
faciat dextera tua: ut sit eleemosyna tua in abscondito,et pater tuus, 
qui videt in abscondito, reddet tibi. Et cum oratis, non eritis sicut 
hypocritae, qui amant in synagogis, et in angulis platearum stantes 
orare, ut videantur ab hominibus: Amen dico vobis, receperunt mer- 
cedem suam. Tu autem cum oraveris, intra in cubiculum tuum et 
clauso ostio, ora patrem tuam in abscondito: et pater tuus qui videt 
in abscondito, reddet tibi... Cum autem ieiunatis, nolite fieri sicut 
hypocritae tristes. exterminant enim facies suas, ut appareant homini- 
bus ieiunantes. Amen dico vobis, quia receperunt mercedem suam. 
Tu autem, cum ieiunas, unge caput tuum, et faciem tuam lava, ne 
videaris hominibus ieiunans, sed patri tuo, qui est in abscondito : et 
pater tuus, qui videt in abscondito, reddet tibi» Mt. 6, 1-18, 
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Quae considerationes e verbis Domini selectae, aperte periculum 
conceptionis nimis iuridicae in re morali indicant. Immerito utique 
affirmaretur Christum iura fundamentalia hominis non consideravisse, 
nec agnovisse, uti apparet v.g. e Mc. 10, 19; Le. 18, 1-7; 20, 25; 
22, 66; lo. 19, 11, et aliis S. Scripturae locis. Hoc tamen non im- 
pedit quominus Salvator, centrum vitae moralis in intentione ac sensu 
interiori reposuerit. «Das Evangelium, ita Fr. Tillmann, zeigt auf 
Schritt und Tritt, wie weit bei den Zeitgenossen des Hernn diese 
Veraüszerlichung fortgeschritten ist und wie sie zu Erscheinungen ge- 
führt hat, die von wahrer Frömmigkeit und echter sittlicher Haltung 
nichts übriglassen als ein erschütterndes Zerrbild. Der Musterfromme, 
der ein Recht auf das Reich Gottes zu haben meint, weil er von 
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Abraham abstammt, der sich über das verfluchte Volk erhaben dünkt, 
das das Gesetz nicht kennt, der sich verächtlich von Sündern und Zöllern 
abwendet und Gott dankt, dasz er besser ist als solche Leute, der 
nach den ersten Plätzen giert, immer sich selbst sucht, selbst wenn er 
betet und fastet, der lange Gebete hersagt und die Haüser der Witwen 
aufzehrt, der ohne Liebe und Erbarmen, ungerecht und hart ist, der 
durch und durch unwahrhaftige, selbstsuchtige Frömmling, das is für 
immer das abstoszende Bild und das warnende Beispiel einer hohl 
und leer gewordenen Gesetzesgerechtigkeit. Im Kampfe wider diese 
widersacher Gottes weist der Herr die innere Gesinnung als den Kern 
alles religiös-sittlichen Tuns auf» (1). 


IL. VAN PETEGHEM. 


(1) Cfr Die Idee…, p. 48. 
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BULLETIN D'ANCIEN TESTAMENT (1). 


Le présent bulletin veut rendre compte, sans prétendre à une in- 
formation complète, des dernières publications dont nous avons pu 
prendre connaissance, sur le Pentateuque, les Petits Prophêtes, la 
théologie biblique, l'histoire et le milieu biblique. 


Le Pentateuque. 


Le Pentateugue n'a pas été écrit d'un seul jet, il a connu sa 
préhistoire, des sources ont servi à sa composition; tout le monde 
en convient. Du moment cependant qu'ils se mettent à déterminer 
les sources, leur répartition à travers le texte actuel et leur âge res- 
pectif, les exégètes sont loin d'un accord. Le système wellhausénien, 
promulgué avec tant d'assurance comme une acquisition définitive de 
la science critique, a subi des attaques de tous côtés et les métamor- 
phoses successives par lesquelles il a passé n'ont pu le sauver des 
coups de massue qui l'ont atteint jusque dans’ ses fondements; à 
Yoracle du prophête de l'orthodoxie critique ont succédé des hypothè- 
ses d'une variété presque déconcertante (2). Les publications d'après- 
guerre montrent que la « querelle des sources », entamée depuis plus 
d'un sciècle, est loin d'être apaisée. 

M. OTTO EISSFELDT, professeur à l'Université Martin Luther 
à Halle - Wittenberg, donne un compte-rendu détaillé de trois 


(1) Les publications non-catholiques sont marquées d'un astérisque (*) dans 
Pindication bibliographique au bas des pages. 

(2) On peut s'en rendre compte en consultant n'importe quelle introduction à 
FA, T. Pour une information plus complète, voir l'ouvrage fondamental de 
J. Corprys, Histoire critique des livres de Ancien Testament, 83° éd., Bruges-Paris, 
1942. Nous nous croyons dispensés d'en indiquer, au cours de cet exposé, les pages 
qui traitent de notre sujet, index étant très soigné. 
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ouvrages allemands sur les orgines de l'historiographie israélite (1); 
ils sont de la main de MM. Hölscher, Noth et von Rad (2). 

D'aprês M. HOELSCHER le premier historiographe israélite est 
le Yahwiste; originaire du Sud et écrivant vers 800 avant J. Chr., 
il a retravaillé ses sources d'après un plan et une idée directrice pro- 
pres, et il a composé ainsi une vaste histoire d'[sraël depuis les 
origines jusqu'en 933. Le motif dominant de cette histoire c'est l'idée 
de la réalisation progressive d'un grand Israël, annoncé dans les 
événements de l'époque patriarcale et réalisée dans le règne de David. 
La royauté est considérée par l'histoire Yahwiste comme une institu- 
tion conforme à la volonté divine, et n'a connu son déclin que par 
suite des abus. introduits depuis Salomon; aussi sa fin n’est-elle pas 
sans espoir. 

M. NOTH, au contraire, assigne le titre de premier historio- 
graphe à l'auteur de l'histoire deuttronomique. On sait que M. 
NOTH retrouve dans VA. T. trois grandes collections historiques, à 
savoir le Pentateuque, l'histoire deutéronomique (Deut. à Il Reg) et 
l'histoire chroniste (Chron., Esdr., Neh.). L'auteur de la seconde 
collection, qui a travaillé sous l'impression de la catastrophe de 586, 
a vu l'histoire de son peuple, depuis les événements du Sinaï jusqu’ 
en 562, comme un enfoncement de plus en plus profond dans le 
péché. La responsabilité de ce dépérissement revient en grande partie 
à la royauté, institution d'origine païenne, destinée à sombrer dans 
la prise de Jérusalem sans espoir d'un lendemain. 

On se rend facilement compte des divergences énormes entre les 
opinions de MM. Hölscher et Noth; la valeur de leur construction 
dépend de l'analyse littéraire qui en est la base. Or, le bien-fondé 
de cette analyse est contesté par M. Eissfeldt, qui croit pouvoir gar- 
der ses positions : il distingue dans le Pentateugue cinq sources 
(L, J, E,‚, D, P), qui entrent aussi, à différents degrés, dans la com- 
position de Jos., Jud., Sam., et Reg. En outre il se refuse à recon- 
naître une idée directrice, soit à J (Hölscher), soit au deutérono- 
miste (Noth), soit aussi à l'auteur de IT Sam. 9-20, 1 Reg., 1-2, 


(1) *O. ErssreLpr, Geschichtschreibung im Alten Testament. Ein kritischer Be- 
richt über die neueste Literatur dazu, Berlin, Evang. Verlagsanstalt (Jebenstr., 3, B. - 
Charlottenberg, 2), 1948, 22,5x18,5 cm, 48 pp. 

(2) 1 s’agit de: *G. Horscuer, Die Anfänge der hebräischen Geschichtschrei- 
bung, 1943; *M. Norn, Ueberlieferungsgeschichtliche Studien, 1 : Die sammelnden 
und bearbeitenden Geschichtswerke im Alten Testament, 1948; *G. von Rap, Der 
Anfang der Geschichtsschreibung im Alten Testament, 1949. 
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auquel M. VON RAD remet le titre de premier historiographe is- 
raëlite. Cet auteur ancien en effet, aurait, d'après von Rad, composé 
le premier une vraie histoire d'Israël, qui a, comme motif central, 
Yidée de la succession au trône de David; cette histoire n'a pu 
naître qu'à l'époque de Salomon. 

Dans son opuscule M. Eissfeldt se cramponne à la vieille mé- 
thode de la dissection littéraire et défend un système wellhausénien 
largement transformé (1). MM. Noth et von Rad au contraire sont 
des partisans Éminents de la formgeschichtliche Methode, qui a ob- 
tenu des résultats appréciables. Nous y reviendrons à l'instant, mais 
il nous faut d'abord écouter une voix d'outre-tombe 

Le volume VI de importante collection néerlandaise Oudtesta- 
mentische Studiën, publiée sous la direction du professeur P.A. H. 
de Boer (Leyde), contient un article posthume de B.D. EERDMANS 
(2), de son vivant professeur à Leyde, décédé le 29 avril 1948. Suc- 
cesseur d'Abraham Kuenen, Eerdmans a joué, à plusieurs reprises, 
le rôle d'enfant terrible dans l'école de Kuenen - Wellhausen. En re- 
prenant leur méthode, les suivant dans le détail de leur analyse, il a 
combattu les wellhauséniens sur plusieurs points essentiels et cela par 
leurs propres armes. Les articles dans le Theologische Tijdschrift 
(1903 et sv.) et sa publication Alttestamentliche Studien (4 vol., 
traitant de la composition de Gen., Ex., Lév., Giessen, 1908-1912) 
furent très remarquées à leur époque; elles reconnurent dans la Ge- 
nèse une source unique (Livre des Générations) avec des compléments, 
dans Ex. et Lév. des fragments épars; un écrit sacerdotal cohérent 
n'aurait pas existé et le soi-disant Code sacerdotal renferme une bonne 
partie de la législation d'avant l'exil; le Deutéronome est le code 
promulgué sous Josias en 621; le tout a subi des modifications après 
l'exil. Ayant quitté le débat sur le Pentateuque, VA. s'est fait re- 
marquer ensuite par des vues très originales, parfois singulières, sur 
histoire religieuse d'Israël (1930; éd. revue en anglais en 1947) et 
sur les Psaumes (Oudtestamentische Studiën, IV, 1947). La dernière 
année de sa vie, Eerdmans retourna aux préoccupations de sa jeu- 
nesse, et, à sa mort, il a laissé des notes sur la composition du 


(1) A la fin de sa plaquette M. Eissfeldt signale l'ouvrage de *M. C, A. Smeson, 
The Early Traditions of Israël. A Critical Analysis of the Pre-deuteronomic 
Narrrative of the Hexateuch, Oxford, 1948. 

(2) *B. D. Errpuans, The Composition of Nwmbers, à la page 101-127, dans: 
De Boer, Oudtestamentische Studiën, VI, Leyde, E.J. Brill, Oude Rhyn, 38a, 
1949, 218 pp., 25X16 cm, f. 17.50 (souscr. f. 15), 
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Livre des Nombres, question au sujet de laquelle il n'avait pas en- 
core manifesté ses opinions. Ces notes viennent d'être éditées par les 
soins du professeur de Boer, L’école Kuenen - Wellhausen considé- 
rait la plus grande partie de Num. comme due à P (vers 500) ou 
à ses successeurs; le reste, soit des passages entiers, soit quelques 
versets ou même quelques mots, avait été pris aux sources J et E 
(ou JE), pour autant que ces parties intéressaient le rédacteur. Eerd- 
mans nie le bien-fondé d'une dissection trop nette comme l'ont 
opérée les wellhauséniens, et, d'une fagon générale, il doute de l'exis- 
tence séparée de sources cohérentes, telle J et E. Fidèle à ses pro- 
cédés d'antan, il suit pas à pas les textes et la critique des wellhau- 
séniens, pour faire à ceux-ci un démenti souvent catégorique, parfois 
même sarcastique. L'élaboration d'une mosaïque avec des éléments 
détachés de récits cohérents préexistants, auxquels on sait mÔme re- 
connaître une tendance théologique dêterminée, est plutôt l'oeuvre de 
la critigue moderne que des scribes anciens. La soi-disante source 
sacerdotale, qui reflète aux yeux des wellhauséniens la législation sa- 
cerdotale après l'exil, contient par contre beaucoup de matériel d'avant 
Pexil. La méthode d'Eerdmans est dépassée depuis bien des années, 
mais il est intéressant de voir comment l'école critique s'est fait 
attaquer à fond par ses propres partisans. A ce titre et pour les dé- 
tails examinés, il valait la peine de publier ces notes provisoires, dont 
il est difficile de dégager des conclusions d'ensemble positives (1). 
Nous avons cité plus haut le nom de M.G. VON RAD comme 
un des représentants éminents de la formgeschichtliche Methode. 
Gelle-ci, se basant sur les parallêles retrouvés dans la littérature du 
Proche- Orient, essaie de distinguer les différentes formes littéraires, 
les types de récits, de lois, de proverbes, etc., ainsi que les lois, qui 
ont joué dans la formation et dans la transformation de ces formes, 
afin de les replacer dans leur milieu vital et naturel; ou, pour 


(1) Nous profitons de l'occasion pour signaler à nos lecteurs l’article du profes- 
seur *P, A, H. De Boer, Research into the text of IT Samuel XVIII-XXXI, paru 
dans le même volume de Oudtestamentische Studiën, pp.1-100, L’auteur a examiné le 
texte de Sam. 1-16 et 17 dans des publications antérieures. Il admet, avec M. P. 
Kanre, que les massorètes sont responsables de changements dans le système pho- 
nologique du texte hébreu, mais ne croit pas qu'ils seraient allés plus loin, et 
auraient corrigé le texte pour des raisons d'ordre grammatical ou théologique. Par 
suite de cette confiance, à notre avis trop grande, dans le respect scrupuleux des 
scribes à l'égard du texte, l'auteur engage à la prudence, quand il s’agit de corri- 
ger le texte hébreu d'après les versions anciennes. Les notes critiques de M. De 
Boer font preuve d'un travail minutieux, 
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s'exprimer dans leur terminologie, afin d'indiquer leur Sitz im Leben. 
Les résultats, acquis par cette méthode, sont réels, et sans aucun 
doute supérieurs à ceux des savants de cabinet que furent trop sou- 
vent les wellhauséniens. 

Quant à M. von Rad, il nous faut, pour le moment, signaler 
deux nouveaux ouvrages de sa plume, à savoir une étude sur le 
Deutéronome (1) et un commentaire sur la Genèse (2). 

Dans le premier opuscule, l'auteur part d'un examen des formes 
littéraires du Deutéronome. Tandis que les autres collections législa- 
tives de 'A.T. se présentent comme la parole de Yahwé à Moise, le 
Deutéronome contient des discours de Moïse au peuple. Au fond, le 
Deutéronome ne groupe pas des lois divines codifiées, mais des ex- 
plications parénétiques d'anciennes prescriptions de nature variée. Ces 
homélies sont dues aux cercles lévitiques s'occupant de la prédication 
et de l'instruction du peuple. Sous ce rapport, le Petit Code de sain- 
teté (Lév. XVII - XXVI) présente plus d'analogie avec Deut. qu’ avec 
le Code sacerdotal ; toutefois, il faut reconnaître des divergences nota- 
bles : dans le Code de sainteté les instructions aux laïcs sont entre- 
mêlées d'instructions aux prêtres et le tout a été transformé après-coup 
en discours direct de Yahwé. Ce commentaire de lois anciennes, que 
nous rend le Deut., témoigne d'une évolution théologique considérable 
et a exercé une influence profonde sur les idées en Israël, plus pro- 
fonde que celle du Code sacerdotal. Il a voulu restaurer les anciennes 
traditions cultuelles de l'amphictyonie israélite à Sichem, qu'il a ren- 
dues plus spiritualistes par sa théologie du nom divin; le Code sa- 
cerdotal, par contre, paraît (le cas est moins, certain) dépendre des 
traditions de lamphictyonie du Sud (Hébron), qu'il a transformées 
par sa théologie de la kabód (gloire divine) et du tabernacle, peut- 
être sous l'influence d'Ézéchiel. En outre, l'intérêt que le Deut. porte 
à la guerre sacrée, nous renvoie aux cercles de la noblesse paysanne 
(am ha’arez) qui, après la catastrophe de 701, fournit les recrues vo- 
lontaires pour remplacer les mercenaires livrés à l'assyrien ; par suite, 
cette noblesse s'impose aux autorités centrales de Jérusalem et dans 
sa volonté de restaurer, autant que possible, la situation pré-davi- 


(1) *G. Von Rap, Deuteronomium-Studien (R, BuLTMANN, Forschungen zur Reli- 
gion und Literatur des Alten und Neuen Testaments, nouv. série, t. 40), 2e éd., 
Geettingue, Vandenhoeck & Ruprecht, 1948, 28x15.5 cm, 64 p., D. M. 8.80. 

(2) *G. Von Rap, Das Erste Buch Mose, Kap. 1-12, 9 (V., HerNtricH-A. WeIrser, 
Das alte Testament Deutsch, 2), Geettingue, Vandenhoeck & Ruprecht, 1949, 
25x16.5 cm, cart. D. M. 5.40; rel. D.M. 7.90 (souscr. D, M. 4.50 et 7), 
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dique, elle fut soutenue par les lévites de la campagne, qui seraient 
responsables du noyau de Deut. L'importance de la centralisation du 
culte et des idées prophétiques pour la composition de Deut. n'est 
que secondaire. Dans un dernier chapitre, l'auteur examine l'influence 
de la théologie deutéronomique de l'histoire sur les livres des Rois ; 
d'accord avec M. Noth, il considère l'histoire deutéronomique comme 
une véritable ceuvre historique, et non pas comme le résultat d'une 
simple rédaction; enfin il essaie de déterminer les conceptions théo- 
logiques qui sont à la base de cette histoire. 

Le premier fascicule du commentaire sur la Genèse paraît dans 
la nouvelle série allemande Das Alte Testament Deutsch, qui est des- 
tinée à un public plus large que celui des spécialistes. Le présent 
commentaire s’intéresse largement, mais sans surcharge d'érudition à 
ce qu'il appelle la Ziefendimension, c'est à dire, à l'élaboration 
lente et au groupement progessif des matériaux qui ont servi à la 
construction du Pentateugue. Les légendes étiologiques, destinées à 
expliquer des situations cultuelles, des particularités locales ou ethni- 
ques, ont été retirées de leur cadre dans la crise que subirent les 
institutions anciennes au début de la royauté. C'est le Yahwiste qui 
vers 950 a groupé ces données variées dans un ensemble, qui illustre 
merveilleusement l'ancienne confession de foi israélite dont nous avons 
des exemples en Dt. 26, 5-9; 6, 20-24; Jos. 24, 2-13. Cette confession 
porte sur l'bistoire de la promesse et de la remise de Canaan au peuple 
israélite (Landnahmetradition) et est le thème fondamental de l'Hexa- 
teugue. A la Landnahmetradition le Yahwiste a ajouté la tradition 
du Sinaï, une histoire patriarcale développée et l'histoire des origines 
de l'humanité. Il a donné à sa construction une empreinte théologi- 
que propre. A cette première rédaction d'autres se sont superposées, 
dont l'auteur décrit brièvement les caractéristiques; il faut noter que 
ces rédactions postérieures renferment souvent des éléments fort an- 
ciens. Ainsi ces vieilles légendes ont passé par plusieurs mains avant 
d'arriver jusqu’ à nous, et on ne saurait comprendre l'ensemble sans 
voir en perspective leur passé lointain. Qu'en reste-t-il de leur histo- 
ricité? M. von Rad croit que la question est mal posée. Au fond, 
la légende (die Sage) voit le passé d'une autre manière que l'histoire ; 
tandis que l'histoire s'occupe des faits historiques comme de faits 
uniques et passés, la légende considère ces faits comme des données 
toujours actuelles de l'histoire du peuple. Abraham n'est pas pour la 
légende un individu ayant vécu des événements à telle époque du 
passé, mais l'expression toujours vivante des rapports du peuple avec 
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son Dieu. Il ne faut donc pas simplement assimiler les légendes aux 
contes. En outre les légendes israélites ont ceci de caractéristique que 
les personnages ne sont pas idéalisés, puisque, au fond, ce ne sont 
pas les patriarches, qui comptent, mais Dieu. L'histoire d’'Abraham 
avec Dieu s'est réalisée de différentes facons à travers l'histoire du 
peuple juif. Il faut, en lisant l'ensemble, garder le sens de la perspec- 
tive. 

D'autre part, l'auteur insiste sur le fait que ces différents élé- 
ments, ayant chacun son histoire, ont pris leur place dans l'ensemble, 
et ont, par cela même, obtenu une signification nouvelle. L'exégèse 
moderne s'est trop exclusivement intéressé á la préhistoire des maté- 
riaux, et a oublié l'ensemble pour le détail. Un fait qui n'a guère 
qu'une valeur anecdotique, peut devenir, par sa position dans l'histoire 
totale, l'expression d'une idée théologique supérieure. 

La grande difficulté inhérente à tout commentaire du Pentateuque, 
c'est de saisir la pensée biblique à sa toute première expression et 
aux divers degrés de son évolution, sans oublier harmonie finale. 
M. von Rad, qui depuis longtemps s'occupe de l'analyse littéraire du 
Pentateugue, pouvait se hasarder à la besogne, et il nous a donné, 
dans ce premier fascicule, un commentaire, qui laisse entrevoir, à 
travers la haute théologie de notre Pentateuqgue, le long pèêlerinage de 
la pensée israélite. Non pas qu'il se perde dans un dédale de discus- 
sions critiques; il a su dégager les grandes lignes de ses propres in- 
vestigations critiques et il a replacé les éléments découverts dans la 
vue d'ensemble qu'il nous brosse de l'histoire primitive de l'humanité, 

Certes, les opinions émises furent déjà exposées en détail dans 
des études antérieures de l'auteur, mais le présent commentaire nous 
en donne une synthèse. On peut dire, croyons-nous, que les principes 
appliquës sont très intéressants et peuvent donner des résultats sérieux. 
Toutefois, l'auteur lui-même est profondément convaincu de la fragi-_ 
lité des hypothèses en ce domaine, et comprendra que nous hésitons 
à nous prononcer; si le Pentateuque est le résultat d'une élaboration 
à travers plusieurs siëcles, à laquelle ont collaboré plusieurs mains, 
qui pourra, avec une certaine chance de certitude, écrire l'histoire de 
cette Évolution? C'est pourquoi l'auteur a bien fait de ne pas négli- 
ger le tableau d'ensemble, que nous avons dans le livre actuel de 
la Genèse, 

Le commentaire de feu l'abbé CHAINE, professeur aux Facultés 
catholiques de Lyon, comble une lacune importante dans la littéra- 
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ture catholique biblique en France (1); celle-ci ne connût pas de 
commentaire sur la Genèse un tant soit peu à la page. Et même 
celui dont nous rendons compte ici, ne peut guère être dit novateur. 
En effet, l'auteur ne s'est pas fort préoccupé ni de la critique tex- 
tuelle, ni de la critique littéraire. 

_ „En ce qui concerne les questions de composition (p. 461-495), 
l'auteur reprend la théorie documentaire classique des quatre sources; 
ik indique avec netteté les caractéristiques de J, E‚ P, les trois sour- 
ces utilisées dans la Genèse, qu'il date d'après un principe perimé 
(cfr la WFormgeschichte), à savoir le parallêlisme entre les sources 
historiques et les sources législatives. J et E datent d'avant le 9e s. 
et contiennent des traditions beaucoup plus anciennes; P est dans 
sa partie législative postérieur au Deut. et contient des données 
mosaïques adaptées à la situation postérieure; dans sa partie histori- 
que il reprend une compilation de J et E,‚ à laquelle il ajoute 
d'autres sources; enfin, d'autres textes sont marqués du sigle X 
(Gen. 14; 36,31-39 ; 49, 2-27). L'auteur admet que les sources con- 
tiennent des traditions très anciennes mais on regrette dans son 
exposé et dans son commentaire, la perspective exigée par M. von 
Rad (cfr plus haut). 

Par rapport au problème des genres littéraires et de la valeur 
historique de la Genèse, l'auteur se limite à signaler des exemples 
d’historiographie dans le monde sémitique, sans poser nettement le 
problême pour la Genèse ; cependant à travers son commentaire, il 
fait preuve d'une pensée nuancée, en distinguant entre le fond doc- 
trinal et la présentation populaire (éléments folkloristes, étiologiques, 
mythologiques, etc.). 

Le dernier chapitre, traitant de l'enseignement religieux de la 
Genèse, est vraiment trop sommaire (p. 513-517). Epopée des débuts 
de l'histoire du salut, la Genèse mérite qu'on fasse largement atten- 
tion à son caractère religieux et à sa doctrine théologique. A ce 
point de vue également, le présent commentaire est de loin inférieur 
à celui de M. von Rad. 

Après tout, où sont les mérites ? En premier lieu, M. Chaine a 
vulgarisé des idées connues par les spécialistes, mais qui n'étaient pas 
entrées dans les cercles visés par l'auteur; notons aussi qu'il a devancé 
la lettre officielle du P. Vosté au Cardinal Suhard. En second lieu, 


(1) J. Cuame, Le Livre de la Génèse (Lectio Divina, 3), Paris, Editions du Cerf, 
1949, 23x13,5 cm, 526 pp., 600 Fr. fr, 
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le commentaire lui-même, comportant les deux premières parties du 
livre, nous donne, après une traduction très (parfois trop) littérale, 
une explication succincte, mais vraiment vivante et pittoresque du 
texte ; au lieu de se perdre dans des discussions critiques compliquées, 
il se plait à faire revivre l'histoire sacrée dans le cadre de la vie des 
fellahs ou des bédouins de la Palestine. En dernier lieu, l'explication 
des «lieux théologiques» fait preuve d'une grande largeur de vue et 
d'un esprit nuancé; certains manuels de théologie peuvent s'informer 
utilement auprès de M. Chaine. 

Somme toute, ce livre de haute vulgarisation n'est pas appelé à 
faire progresser la science, tout en étant, pour le public qu'il vise, 
sagement progressiste. Il invitera certainement ses lecteurs à la lecture 
du livre de la Genèse et les aidera à le lire avec plus de profit, 
Nous souhaitons vivement qu'il obtienne sa place sur la table de 
plusieurs de nos lecteurs. 

Les trois volumes que la collection protestante néerlandaise 
Korte Verklaring der Heilige Schrift, consacre au livre de la 
Genèse, sont de la main du professeur G. CH. AALDERS et représen- 
tent le point de vue protestant le plus conservateur (1). Dans une 
introduction générale aux cinq livres de la loi, A. prononce d'abord 
un réquisitoire sêvêre contre la critique « négative » des wellhauséniens, 
puis, faisant largement foi aux renvois de IA. et du N.T. aux. 
écrits de Moïse, il défend, avec zèêle et conviction, l'authenticité 
mosaïque de presque tout le Pentateugue. En effet, la partie législa- 
tive provient, d'après l'a, complètement d'un code écrit de Moïse ; 
les récits historiques sont, pour la plus grande partie, copiés d’un 
jourval de voyage du même Moïse; le rédacteur qui, en dehors de 
ce matériel précieux et étendu, ne s'est servi que de quelques autres 
documents, a fini son travail entre la pemière année de Samuel et la 
septième année de David; cette rédaction correspond, à quelques 
changements postérieurs près, à la forme actuelle de notre Pentateu- 
que. L'auteur n'en fait pas mystère qu'il s'est laissé guider par des 
raisons d'ordre théologique (inspiration, inerrance, historicité). Enfin, 
les influences du milieu sémitique qui se font sentir à travers les 
ressemblances du livre biblique avec les textes babyloniens et égyp- 
tiens, sont réduites au minimum, c'est à dire, à presque rien. En 
traduisant, l'auteur a voulu rendre littéralement le texte hébreu, tout 


(1) *G. Cm. Aarpers, Genesis (Korte Verklaring der Heilige Schrift, 2° éd., 
8 vol, Kampen, Kok, 1949, 20,5x18 cm., 31742244238 pp., rel. f, 4,95+3,95+4,25. 
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en tenant compte de la Statenvertaling. Le commentaire concis suit 
consciencieusement le texte, qui est fourré de théologie (pe. à la 
p. 95-96: le pluriel dans Gen. 1,26 serait une allusion à mots cou- 
verts au mystère de la S. Trinité). 

Pour en finir avec le Pentateugue, il nous faut signaler une 
étude de détail sur Gen. I-III. A plusieurs reprises, M. J. COPPENS, 
‘professeur à l'université de Louvain, a appelé l'attention des exégètes 
sur l'interprétation sexuelle du récit de la chute du premier couple 
humain ; d'abord dans une publication en langue néerlandaise (cfr 
Coll. Gand., XXX, 1947, pp. 75-76), puis dans une conférence 
prononcée à Cardiff, en septembre 1946, devant la « Society for Old 
Testament Study», conférence publiée après être étoffée de notes 
critiques et de justifications archéologiques (1), enfin dans la présente 
publication qui sert en grande partie de complément aux précéden- 
tes (2). Nous citons les titres des articles : Le péché du Paradis selon 
M. Guitton. — L'interprétation sexuelle du péché du Paradis dans 
la littérature patristique. — La Dame-serpent du Sinaï. — A propos 
d'une nouvelle version de Gen., III, 22. — Philon et l'exégèêse targu- 
mique. — Une nouvelle introduction aux livres saints de lA.T. 
(Vriezen). 


Les douze Petits Prophêètes. 


Pour le commentaire sur les douze Petits Prophètes dans la 
collection déjà mentionnée Das Alte Testament Deutsch, MM. A. 
WEISER et K. ELLIGER se sont partagé la besogne (3). Voici 
d'abord, en résumé, la position de M. Weiser en face des principaux 
problêmes soulevés par les écrits des six premiers prophêtes. Osée ne 
nous a laissé de sa propre main que le chap. 3; le reste de la 
première partie de son livre (chap. 1-3) qui se réfêre à des expêrien- 
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ces personnelles du prophète, a été écrit par un rédacteur bien 


(1) J. Corpens, La Connaissance du Bien et du Mal et le Péché du Paradis, 
(Analecta Lovaniensia Biblica et Orientalia, sér. II, fasc. 3), Bruges-Paris, Desclée de 
Brouwer, 1948. 

(2) Ip, Miscellanées Bibligues, XVIII-XXIII (Analecta Lovaniensia Biblica et 
Orientalia, sér. II, fasc. 8), ib., 1948, 25x16,5 cm., 47 pp. Extrait des Epheme- 
rides Theologicae Lovanienses, XXIV, 1948, pp. 395-439. 

(3) *A. Weiser, Das Buch der zwölf Kleinen Propheten, 1 (V. HErNtRicnH-A. 
Werser, Das Alte Testament Deutsch, 24) Geettingue, Vandenhoeck & Ruprecht, 1949, 
24.5 x17,5 em., 261 p., cart. D. M. 10.8 (souser. 9.50). rel. D. M. 18.30 (souscr. 12) — 
K. Erricer, Das Buch der zwölf Kleinen Propheten, II, ib., 206 p., cart. D. M. 8.20 
(souscr. 6,80). 
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informé ; la deuxième partie, un assemblage varié de dictons mena- 
cants proférés par le prophête, ne nous est conservé que dans un 
texte gâté. Le livre de Joël tient son origine de la communauté 
liturgique après l'exil, probablement vers 400 (après Néhémie). La 
description des sauterelles (1-2) vise une catastrophe réelle, dont le 
prophète, la décrivant après-coup, a donné une interprétation 
eschatologique pour préparer la partie apocalyptique (3-4) ; l'unité du 
livre peut donc être maintenue. Amos n'est responsable que de la 
rédaction de l'écrit des visions (7,1-9 ; 8,1-3; 9,1-4) ; les dictons (1-6), 
avec le récit de 7,10-17 ont été groupés par un ami du prophête ; 
les deux écrits indépendants ont été réunis après l'exil et complétés 
notamment par la promesse de 9,11-15 ; l'usage liturgique postérieur 
aurait ajouté 4,13 ; 5,8 et 9,6. La première partie d'Abdias (vv. 1-14) 
est écrite sous l'impression de la catastrophe de 586, le reste est dû 
au même auteur, mais vivant dans une autre situation ; le prophête 
appartient probablement au groupe de ceux qui sont restés en Palestine 
et ont gardé leur confiance dans une libération par le bras de Yah- 
wé. Le livre de Jonas ne se range par son caractère littéraire ni 
parmi la littérature prophétique, pi parmi la littérature historique; 
il est à considérer comme un poème didactique, qui veut enseigner 
que la miséricorde divine s’occupe aussi des païens repentants. Il 
contient des traditions anciennes, mêlées à des éléments légendaires- 
et mythiques (p.e. la conservation de Jonas dans le ventre du monstre 
marin), il ne fut rédigé qu'à l'époque postexilique (avant le 2e siècle) 
et se situe dans la prolongation du Deutéro-Isaïe dont il reflète la 
doctrine de l'universalité du salut. La prière d'action de grâce (2,3-10) 
fut, à ses origines, un psaume indépendant. Quant à Michée, il faut 
admettre des ajoutes postérieures aux paroles authentiques du prophète, 
surtout parmi les promesses consolantes; en tout cas, le caractère 
postexilique de la liturgie prophétique finale, ne peut être contestée 
(7,8-20). Telles sont les idées de M. Weiser sur les origines de la 
première partie du livre des douze Petits Prophètes. 

Comme nous l'avons dit, c'est M. K. Elliger qui s’occupe du 
second groupe. Nahum a proféré sa prophétie de vengeance à la 
veille de la chute de Ninive (612). C'est dire que l'hypothèse de 
Sellin et de Humbert, d'après qui la prophétie tient ses origines 
d'une fête liturgique en 612, où la destruction de Ninive est représen- 
tée comme exemple de la victoire de Yahwé, manque de probabi- 
lité. Peut-être la section 1,12 — 2, 1-3 est-elle plus ancienne d'une 
dizaine d'années. Le psaume, qui introduit le livre, diffère complète- 
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ment du reste, par son contenu et par sa forme littéraire ; il a été 
mis en tête du livre pendant ou après l'exil pour rehausser la prophé- 
tie de ses tendances nationalistes et politiques au niveau religieux: 
derrière les événements politiques Dieu exécute ses desseins. Le 
prophête Mabacuc a été situé par la critique à des époques différen- 
tes; ici son activité est placée entre 609 (mort de Josias) et la 
première déportation en 598. L'origine liturgique de la prophétie 
(Sellin) est niée. Les prophêties proférées à des occasions différentes, 
ont subi, au cours de leur fusion, des interprétations divergentes 
d'après la place obtenue dans la composition globale et aussi par 
suite des rédactions successives. C'est ce qui fait que le livre a regu 
des explications si variées. Sophonie a commencé son activité prophé- 
tique vers 630, avant la réforme de Josias, qu'il prépare. Il ne faut 
pas donner trop d'importance à l'invasion des Scythes (626) ni se 
perdre dans les descriptions mythologiques pour expliquer la prophêtie 
du jour de Yahwé. Il suffit que le prophète ait eu une connaissance 
générale du rôle politique et militaire que commencent à jouer les popu- 
lations guerrières du Nord à cette époque. Les petites collections de 
paroles de Sophonie ont été groupées ensemble après l'exil. Les 
oracles d'Aggée n'ont pas été consignés par lui-même, mais par un 
autre qui s'est servi de sources dignes de foi. La première partie de 
Zacharie (1-8) est due à un rédacteur qui avait à sa disposition des 
notes du prophête; le Deutéro-Zacharie (9-14) n'a rien À voir avec 
Zacharie, ne provient pas d'un seul auteur et date, en grande partie, 
de l'époque hellénistique. Le dernier des prophètes, Malachie, suit de 
très prês Aggée et Zacharie, et précêde la réforme d'Esdras et de 
Néhémie. Le texte important, 1,11-14, qui annonce le sacrifice futur, 
n'est pas reconnu comme authentique. 

Les opinions de MM, Weiser et Elliger représentent, on s'en 
apergoit, le point de vue assez modéré de l'école critique et ne 
divaguent pas dans des tendances extrémistes de dissection. Le com- 
mentaire bref et concis s'intéresse avant tout à la composition litté- 
raire, à la suite des idées et à leur signification théologique, sans 
entrer dans le détail d'une exégèse verbale. 

L'auteur néerlandais M. C. BROUWER vient de consacrer une étude 
assez prolixe et parfois diffuse à la figure du pasteur dans lA.T. et 
notamment dans Zach. 1í et 13,7-9 (1). D'après l'auteur, le succès 


(1) “CG. Brouwer, Wachter en Herder, Een exegetisëhe studie over de Herder- 
figuur in het Oude Testament, inzonderheid in de pericopen Zacharia rren 13, 7-9, 
Wageningen, Veenman, 1949, 23,5x15,5 cm, 275 pp., rel, t. 6.40, cart, £, 8.40, 
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que cette figure a obtenu dans l'A.T. dépasse l'importance du métier 
de pasteur en Israël ; il se laisse expliquer avant tout par son aptitude 
à exprimer les relations propres de Dieu avec son peuple dans la 
religion israélite. Le Dieu de l'A.T., en effet, s'est révélé dans une 
intervention historique ; il a conduit son peuple comme un pasteur 
mène son troupeau, mais, établi en terre promise, ce peuple a oublié 
le rôle de Yahwé; les prophètes ont dû lui rappeler les liens qui 
le retenaient à Dieu, et le menacer d'un renvoi au désert, où il 
puisse de nouveau et définitivement se rendre compte de son besoin 
de Dieu. C'est Michée qui le premier a exprimé ce sens profond de 
l'histoire d'Israël par des motifs empruntés à la vie pastorale ; il fut 
suivi par Jérémie, le Deutéro-lsaïe, quelques Psaumes et surtout 
par Zacharie. Celui-ci d'ailleurs se laisse caractériser par un usage 
fréquent de données prophétiques antérieures (Jér., Ez., Deut. - Is.) ; 
non pas qu'il manque d'originalité, mais se référant aux symboles 
anciens, il leur rend une nouvelle actualité. L’a., qui croit que 
hypothèse d'un Deutéro-Zacharie écrit par une autre main, est ín- 
suffisamment prouvée, esquisse, d'une fagon peu nette, la position de 
Zacharie en face des grands thèmes de la théologie de VA.T. Après 
quoi, il nous donne, au chap. II, un examen plus détaillé des 
chapitres f{ et 13,7-9 de Zach., où les figures du gardien (shomer) 
et du pasteur sont mises en vedette. Il faut avouer que l'auteur a 
rassemblé beaucoup d'éléments intéressants au sujet de Zacharie et 
des chapitres susmentionnés. Mais on peut regretter que son étude 
manque de cohésion et de clarté et surtout que le thème littéraire, dans 
son aspect littéraire même, ne soit suivi avec plus de précision. Il aurait 
fallu, nous semble-til, se limiter à un examen dêtaillé de l’évolu- 
tion littéraire des figures empruntées à la vie pastorale, 

Un autre savant néerlandais, M. le professeur HOLWEIRDA (1) exa- 
mine la section fort discutée d'Am. 3,3-8. D'après lui les vv. 3-6 ne 
doivent pas être comprises comme une explication du v. 2, mais 
veulent faire comprendre, par des exemples pris à la vie ordinaire, 
qu'il y a un rapport entre le jugement annoncé et l'élection d’Is- 
raël; loin de contredire la possibilité d'un jugement, l'élection en 
donne la raison. Les vv. 7-8 concluent à l'imminence du jugement. 
Il est à regretter que l'auteur ait compliqué l'exposé de son opinion, 
à notre avis fondée, en y impliquant trop d'autres opinions, qu'il 
aurait pu mentionner en note. 


(1) *B. HoLweirpa, De Exegese van Amos 3; 3-8, Kampen, Zalsman, 1948, 20 p. 
(Extrait de Almanak Studentenkorps). 


Ne, 


En dernier lieu nous devons signaler un petit livre allemand de 
M. TH. BRANDT (1), qui veut faire comprendre la valeur actuelle des 
prophètes Amos et Osée, dont il esquisse, à grands traits, la doctrine 
religieuse, 


Théologie Biblique. 


La Théologte de l'Ancien Testament, de M. OTTO PROCKSCH (2), 
qui comprendra quatre fascicules, dont deux ont paru, s’avère une 
ceuvre de première importance. Fn effet, le professeur d'Erlangen 
n'est plus à ses débuts et la présente publication peut être considérée 
comme une synthèse de sa vie de savant. 

Que faut-il entendre par «une théologie de l'Ancien Testament»? 
La question n'est pas oiseuse. La théologie de A, T. fut trop souvent 
réduite à une histoire de la religion israélite, étudiant les formes de la vie 
religieuse en Israël pour autant qu'elles sont des phénomènes, des manifes- 
tations de l'activité humaine, au même tìtre que les phénomènes de la 
religion bouddhiste. En réalité, la théologie implique toujours la foi à la 
réalité objective de la révélation historique et un intérêt religieux aux 
diffêrentes formes de la foi à travers l'histoire. Il est évident que la 
théologie ne peut pas se passer de l'histoire des religions, puisque 
toute révélation prend corps dans des formes humaines, mais elle la 
dépassera par son point de vue religieux, qui suppose la toi. Or, 
dans la religion chrétienne, la foi se concentre sur le Christ, révéla- 
teur parfait de Dieu sur terre ; par conséquent toute théologie doit 
être, en quelque sorte, une christologie. C'est dire, que la théologie 
de VA.T. doit être étudiée en fonction du Christ, VA.T. n’étant 
qu'une grande prophétie réalisée dans le Christ. En outre, il faudra 
étudier les analogies entre VA, et le N.T. Toutefois, il ne faut pas 
confondre l'ombre avec la réalité, ni oublier le caractère historique 
propre à chaque manifestation de la révélation. L'étude théologique 
de V'A.T. doit, par conséquent se développer, aussi bien en ligne ho- 
rizontale qu'en ligne verticale ; elle doit suivre la révélation divine 
dans son évolution à travers les manifestations historiques et humai- 
nes, et, en outre, essayer de saisir l'approfondissement progressif de 


(1) “Tu. Branpr, Das Zeugnis des Amos und Hosea, &2° éd., Bad Salzuflen 
MBK — Verlag, 1948, 20,5x14,5 cm, 79 pp. 

(2) *O. Prockscu, Theologie des Alten Testaments, fasc. 1-2, Gütersloh, Bertels- 
mann, 1949, 28,5 x15,5 cm, 884 pp. — L'ceuvre complète reliée se vendraà D.M, 26. 
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la pensée religieuse, ou, si l'on veut, le progrès de la révélation elle- 
même. Lourde tâche qu'un examen pareil! On peut s'en rendre 
compte, en suivant les étapes de l'exégèse biblique telles que l'auteur 
les a esquissées d'une facon sommaire et d'un point de vue protestant. 

La première partie — et c'est la seule qui a paru — semble 
vouloir replacer, d'après les principes exposés, les données religieuses 
dans leur milieu historique : elle suit l'évolution religieuse à travers 
trois époques, désignées sous les titres suivants: die Altprophetische 
Zeit (Les Patriarches, Moïse et la conquête de Canaan), die Königs- 
zeit, der Kirchenstaat. Abraham est le fondateur du culte à Bersabée, 
localité à laquelle se rattachent également les traditions sur lsaac et 
Jacob-Rachel. Les traditions, par contre, qui se rattachent à l'épo- 
nyme Israël et à Lia sont originaires de tribus hébraïques qui rèêsi- 
daient aux environs de Sichem et de Béthel. Moïse a forgé l'unité 
nationale et religieuse d'Israël sous le signe du nom de Yahwé; la 
théophanie du Sinaï (avec le décalogue et l'alliance) et l'organisation 
cultuelle et juridique dans la région de Qadesh sont les deux mo- 
ments capitaux de sa vie. La foi en Yahwé fut le principe d'unité 
pour les douze tribus lors de la conquête de Canaan, où Yahwé 
fut aux prises avec Baal et consorts; à cette époque la vie religieuse 
d'Israël se concentrait autour du sanctuaire de Silo, dont le person- 
nel est responsable du Code de Alliance (Ex. 20,23-23,19). L'insti- 
tution de la royauté fut d'une importance capitale pour l'évolution 
religieuse d'Israël; c'est pourquoi l'auteur examine la position du roi 
à l'égard des prophètes, du sacerdoce et de la nation, ainsi que la 
place que la royauté obtient dans le courant messianique. La cons- 
cience vivante de la nation réside dans les prophètes, dont les traits 
essentiels sont décrits avant que l'auteur passe à l'ceuvre personnelle 
de chaque prophête. Après avoir esquissé le rôle d'Élie et d’Elisée, 
M. Procksch expose la teneur théologique du Yahwiste (époque de 
Salomon) et du document Elohiste (av. 750, contenant des éléments 
plus anciens). Suivent le prophète Isaïe avec ses épigones Michée, 
Sophonie et Nahum; puis la réforme de Josias, préparée par celle 
d'Ezéchias et inspirée par le Deutéronome, qui n'est pas inventé, 
mais trouvé à cette époque; enfin le plus grand représentant de 
l'époque deutéronomique, qu'il dépasse, à savoir Jérémie. Vieot la 
crise de l'exil, avec les métamorphoses de la vie et des idées natio- 
nales : c'est ici que se situent le Deutéro-Isaïe et les auteurs du 
trito-Isaïe (56-66). L'auteur finit le second fascicule par un exposé 


Et gen 


sur l'élaboration du gouvernement ecclésiastique sous l'influence du 
Code sacerdotal (préexilique) et d'Ézéchiel. 

Il nous fut impossible d'entrer dans les déêtails, mais l'apercu 
peut sufir à rendre compte de la richesse d'information contenue 
dans ces deux premiers fascicules. L'auteur fait preuve d'une connais- 
sance profonde des sources et de la littérature, sans s'y perdre: le 
choix des données est judicieux, les étapes de l'évolution sont bien 
marquées, son exposé est clair et son style est coulant. En somme, 
il nous présente une synthèse de ce que la science non-catholique 
allemande a produit de meilleur. Cependant, plusieurs positions res- 
tent discutables et resteront discutées; la valeur de la synthèse, en effet, 
dépend en grande partie du schéma litiéraire qu'on adopte pour les 
livres de 'A.T. Toutefois, il faut se réjouir du fait que l'auteur re- 
connaît le caractère très ancien de plusieurs sources du Pentateuque, 
ainsi que la valeur historique de plusieurs récits qu'il contient; il 
faut souligner aussi que d'après lui le monothéisme remonte à l'épo- 
que de Moïse, peut-être même à l'époque d'Abraham. 

Faute de temps, nous n'avons pas encore pu suffisamment prendre 
connaissance de la nouvelle théologie de l'Ancien Testament de M. 
VRIEZEN, qui mérite certainement an compte-rendu détaillé au numéro 
prochain (1). 

Les prières d'action de grâces et les lamentations individuelles de 
VA.T. se servent souvent des expressions « sauver de la mort», 
vsauver du shéol», «rendre à la vie». S'agit-il d'une métaphore 
poétique ou d'une hyperbole pour désigner « sauver d'un grand 
danger » ? Fautil interpréter ces dires comme impliquant l'idée d'une 
résurrection ou dans le sens de croyances animistes, suivant lesquelles 
Yäme vit dans la région des ombres, dont Dieu peut la ramener ? 
Telle est la question que se pose M. C. BARTH (2). Pour sa part, 
il préfêre linterprétation réaliste, mais en admettant que l'israélite ne 
congoit pas les limites de la vie et de la mort à notre fagon. Il 
justifie sa position par une enquête minutieuse sur les concepts de 
vie et de mort chez les Hébreux, les Assyro- Babyloniens et les 
Egyptiens. Il paraît de cet examen que le malade, l'opprimé, le mal- 
heureux, le pécheur, bref, tout homme qui souffre sent l'avant-goût 


(1) “Tr. C. Vriezen, Hoofdlijnen der theologie van het Oude Testament, Wage- 
ningen, Veenman, 1949, 24x15,5 cm, 302 pp., rel. f. 9.75. 

(2) *Cur. Barrm, Die Erretting vom Tode in den individuellen Klagelieder und 
Danklieder des Alten Testaments, Zollikon- Zürich, Evangelischer Verlag, 1947, 


22x15 cm., 166 pp. 
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de la mort, se croit livré à la puissance de la mort, est éloigné du 
Maître de la vie, qui est seul capable de le sauver. Ainsi une déli- 
vrance, une guérison, le bonheur reconquis, sont considérés comme 
un retour de la mort à la vie. La langue hébraïque connaìt une 
grande variété d'expressions pour désigner ce passage; elles indiquent 
soit un changement de lieu, soit un rachat, soit l'octroi d'un secours. 
Mais toujours le « sauvé» se rapproche de son Dieu, qui lui a par- 
donné: car «voir Dieu» c'est «vivre». A la fin de son livre, l'auteur 
examine les Psaumes 16, 17, 27, 49, 73, pour voir s'ils ne contien- 
nent pas l'idée d'une résurrection eschatologique. A son avis, aucun 
texte ne contient formellement cette idée, Il faut avouer que le 
problême est difficile à résoudre et nous croyons qu'une enquête plus 
approfondie mènerait peut-être à une solution plus nuancée. 


Histoire Biblique. 


Au cours de la guerre, qui paraît avoir été dure pour la, 
M. BAARSLAG a travaillé patiemment à la troisième édition de son 
histoire biblique (1). Cette nouvelle édition, qui comprendra six volu- 
mes, dont le premier vient de paraître, est une véritable refonte des 
éditions précédentes. (Euvre de vulgarisation, destinée au public pro- 
testant, cette publication veut faire revivre l'histoire biblique dans le 
cadre de l'histoire du Proche-Orient. Celle-ci n'est pas brossée à 
grands traits (p. 9-191), mais témoigne d'une connaissance très riche 
du milieu et de l'histoire orientales. L'a. tient son information de pré- 
férence des auteurs néerlandais, mais connaît aussi les grandes publi- 
cations étrangêres; sa documentation est, à quelques nouveautés près, 
suffisamment large. On regrettera que dans cette petite encyclopédie 
biblique une question comme celle des sources du Pentateuque (p. 
194-195) est pratiquement négligée. L'histoire elle-même est racontée 
non pas par prétention scientifique ni par) dilettantisme, mais pour 
faire saisir par le lecteur non-spécialiste ce que la bible contient de 
doctrine religieuse profonde à travers des détails concrets et pitto- 
resques. L'a. lui-même a voulu rester, malgré son bagage de connais- 
sances, au diapason du lecteur ordinaire, et il comprend la distance 
qui sépare celui-ci de la mentalité du sémite d'autrefois. C'est pour- 


(1) *D. J. Baarsrag, De Bijbelse Geschiedenis in de Omlijsting van de Historie 
van het Oosten, 1 Kulturen en Karakters, 8° éd., Baarn, Bosch en Keuning, 24x 16 
eme 4b/ pp. telt 101 


Be 


quoi il reprend toujours contact avec son lecteur, et il lui prodigue 
des anecdotes qui doivent situer le récit dans son cadre réel. Ainsi 
l'auteur réussit à merveille à communiquer une masse d’érudition au 
lecteur peu initië. Qu'il nous permette de regretter les saillies mal à 
propos à l'adresse de ’'Église romaine. Nous ne voyons vraiment pas 

de rapport entre l'expression (dont s'est servi un cardinal de l'Eglise 
romaine) «le bras tout-puissant de Marie » et la religion primitive de 
la Terre mère. De telles pointes peuvent amuser quelques lecteurs ré- 
formés mais n'ont rien à voir avec l'histoire biblique, ni avec le 
catholicisme romain bien compris. 

Nous ne pouvons pas finir ce bulletin sans signaler à l'attention 
de nos lecteurs une publication remarquable de la Privilegierte Wür- 
tembergische Bibelanstalt de Stuttgart (1). Il s'agit d'un album de 64 
photos en couleurs de la Terre Sainte. Les photos ont été prises 
par M. L. PREISS, sur les avis d'un des meilleurs connaisseurs de 
la Palestine, M. G. DALMAN. Comme souscription, M. P. VOLZ a 
judicieusement choisìi un dicton biblique, auquel il ajoute les explica- 
tions historiques et archéologiques nécessaires. La reproduction en 
couleurs est bien soignée, et l'édition parfaite. Nos lecteurs peuvent 
avoir la conscience tranquille; les explications ne portent pas préju- 
dice à la foi catholique ; au contraire, l'album leur sera très utile et 
leur causera beaucoup de joie. 


H. VAN DEN BUSSCHE 


(1) *L. Presss, G. Darman, P. Vorz, ó4 Bilder dus dem Heiligen Lande, Stutt 
gart, Privilegierte Würtembergische Bibelanstalt., s. d, 29,5 x 21 cm., 70 pp., rel. 
DM. 10. 


Acta et Documenta 


A. Ex Actis Pii XII 


1. Allocutio: ad socios Untionis sodalitatum cui nomen « Mouve- 
ment ouvrier chrétien de Belgique» (1). 


Soyez les bienvenus dans la maison du Père commun de la chré- 
tienté, chers fils et chères filles, qui représentez ici la grande famille des 
travailleurs chrétiens de Belgique. Vous goûtez en cet instant une des 
plus douces joies de votre vie. Nous le savons et Nous en voyons la 
preuve dans votre diligence à amasser, sou par sou, de quoi subvenir 
aux lourdes dépenses de votre pèlerinage et — Éémouvant témoignage de 
charité fraternelle — de quoi faire partager à de plus besogneux la 
faveur de cette visite à la Ville éternelle. 

Vous venez d’un pays qui, par lVampleur et la puissance de ses 
entreprises industrielles, fait l’admiration de tous. Vous-mêmes, par 
votre « Mouvement Ouvrier Chrétien de Belgique», vous constituez une 
armée solidement encadrée, éprouvée par des luttes parfois orageuses, 
composée de combattants enrôlés au service de Jésus-Christ dans le 
monde du travail; une armée, aussi, tout à la fois répartie en formations 
multiples bien distinctes, et fortement unifiée par sa volonté résolue, 
par son ambition ardente de frayer la voie, dans le champ du travail, en 
Belgique, à la Souveraineté du Christ. é 

Votre mouvement comporte une forte organisation syndicale visant à 
sauvegarder, dans cette vaste sphère, les droits de l'ouvrier, à les main- 
tenir au niveau des exigences modernes. Les syndicats ont surgi, comme 
une conséquence spontanée et nécessaire, du capitalisme érigé en système 
économique. Comme tels, l'Eglise leur a donné son approbation, à la 
condition toutefvis que, appuyés sur les lois du Christ comme sur leur 
base inébranlable, ils s’efforcent de promouvoir l'ordre chrétien dans le 
monde ouvrier. C'est bien cela que veut votre syndicat: c'est à ce titre 
gue Nous le bénissons. 8 

Le mot d'ordre du Syndicat pourrait se formuler par l’adage: «Aide-toi, 
le ciel t'aidera». C'est celui de votre Fédération nationale des Coopérati- 
ves chrétiennes. Fruit magnifique de larbre de la doctrine sociale de 
PEglise! Quellecontribution ces Coopératives ont apportée à l'amélioration 
et à la sécurité de la situation économique du travailleur et de sa 


(1) A.A. S. XXXXI, 1949, p. 547. 
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famille! Voilà, certes, une ceuvre d’authentique solidarité, qui répond à 
la parole de l’Apôtre: « Portez les fardeaux les uns des autres». (1) Elle 
aussi Nous la bénissons! 

Vous avez dans vos programmeset dans vos cadres une organisation 
spéciale pour venir en aide aux victimes de la maladie, en utilisant et 
en cultivant judicieusement les forces physiques, souvent bien limitées, 
dont elles jouissent encore, leur capacité et leur volonté de travail 
(Euvre excellente de vraie charité et de vrai courage chrétien que, de, 
tout coeur, Nous bénissons ! 

Outre ces organisations, qui tendent directement à la défense et à la 
sauvegarde des intérêts matériels, vous avez encore vos institutions et 
vos unions destinées à la formation et à éducation du travailleurs; 
institutions et unions indispensables pour assurer à la classe ouvrière la 
place qui lui revient dans la société. L’ouvrier, être vivant, personne 
humaine, a d'autres besoins d'ordre supérieur et, faute de les satisfaire, 
les améliorations d'ordre matériel seraient elles-mêmes, en fin de compte 
rendues vaines. Voilà pourquoi Nous louons hautement vos efforts en 
vue de développer la culture spirituelle de Pouvrier et Nous les bénissons; 

Source de ces ceuvres si dignes d'’éloges est votre noble ambition 
d'exercer l’apostolat, mais un apostolat sagement concu, sérieusement 
préparé et organisé, dont l'objectif est la conquête des âmes et des 
sociétés au regne du Christ. L’ouvrier, apôÔtre des ouvriers! Splendide 
idéal, Éminemment vital! Avec quel amour Nous bénissons vos ceuvres 
de zèle! Nous leur souhaitons d'augmenter leur recrutement, de trouver 
plus de coopérateurs et de coopératrices. Mais Nous souhaitons surtout 
que ceux-ci, remplis eux-mêmes de lesprit et de l'amour du Christ 
jusqu’à en déborder, répandent autour d’eux la bonne nouvelle sur toute 
Pétendue de immense champ du travail, pour ramener au Divin Pasteur 
des âmes les brebis qui s’étaient fourvoyées loin de lui, pour lui en 
gagner beaucoup d'autres qui, jusqu’à présent, ne le connaissaient pas. 

Puisse tout particulièrement Notre bénédiction rendre toujours plus 
effectif, toujours plus parfait votre « Mouvement», Le nom même n’y 
invite-t-il pas expressément? Un mouvement n'est pas une simple con- 
struction, une organisation purement statique, si ingénieuse, si gigantes- 
que qu’elle soit. Mouvement dit vie. La vie, c'est-à-dire la capacité de 
s’adapter au jour le jour à tous les devoirs, à toutes les activités que 
viennent suggérer le temps, le lieu, les circonstances les plus diverses. 
Vie qui jaillissant des profondeurs, s’écoule, fraîche et abondante, par 
initiative sans cesse en éveil de chaque individu et de chaque groupe, 
Soyez-en persuadés: c'est cela précisément, c'est cette source intérieure 
qui fait votre véritable force, bien plus que le nombre de vos adhérents. 

Puisse, en outre, Notre bénédiction vous obtenir — toujours, bien 
entendu, en union étroite avec vos évêques «établis par VEsprit Saint 
pour gouverner l'Eglise de Dieu» (2) — de demeurer inébranlablement 
membres, et membres dévoués, insignes, de cette Eglise et d'imprégner, 


(1) Gal. 6, 2. 
(2) Act. 20. 28, 
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du levain de la foi et de l’action chrétiennes, toute la vie privée et 
publique. Votre conduite doit être une éclatante réponse aux calomnies 
des adversaires, qui accusent l'Eglise de tenir jalousement en laisse les 
laïques, sansleur permettre aucune activité personnelle, sans leur assigner 
une tâche propre dans son domaine. Telle n’est point, telle n'a jamais 
été son attitude. Ne parlons pas ici de la croissance intérieure de la 
foi et de la vie surnaturelle, dans la pureté du cceur‚ dans l'amour de 
Dieu et dans la ressemblance divine, que la grâce opère dans le secret 
des âmes. En cela, c’est trop clair, chacun, quel qu’il soit et quelle que 
soit sa condition, prêtre ou laïque, du plus humble au plus haut placé, 
jouit, sans distinction, des mêmes droits et des mêmes privilèges. Mais, 
jetez un coup d'’ceil sur l’histoire, déjà plus que séculaire de votre 
Belgique moderne: si vous avez pu atteindre de si beaux résultats, 
améliorer, consolider, perfectionner les positions catholiques, pour le plus 
grand bien de votre chère Patrie, n’est-ce pas, en bonne part, le fait du 
rôle actif joué par les laïques catholiques ? On pourrait dire la même 
chose de tant d'autres Etats. N'est-il pas aussi ridicule qu’odieux d’'accuser 
le clergé de tenir les laïques dans une humiliante inaction? Qu’il s’'agisse 
des questions familiales, scolaires, sociales; qu’il s’agisse de science ou 
d'art, de littérature ou de presse, de radio ou de cinéma; qu’il s’agisse 
de campagnes politiques pour l'élection des corps législatifs ou pour 
la détermination de leurs pouvoirs et de leurs attributions constitution- 
nelles, partout les laïques catholiques trouvent ouvert devant eux un 
vaste et fertile champ d’action. 

Puisse, enfin, Notre bénédiction aider la classe laborieuse chrétienne 
de la Belgique à sortir saine et sauve du péril qui, en ce temps même, 
menace, un peu partout, le mouvement ouvrier. Nous voulons dire: la 
tentation d’abuser (Nous parlons de l’abus, et nullement de l'usage 
légitime) d’'abuser de la force d’organisation, tentation aussi redoutable 
et dangereuse que celle d’abuser de la force du capital privé. Attendre 
d'un tel abus l'avènement de conditions stables pour l'État et la société, 
serait, d'une part tout autant que de l’autre, vaine illusion, pour ne 
pas dire aveuglement et folie; illusion et folie d’ailleurs doublement 
fatales au bien et à la liberté de l’ouvrier, qui se précipiterait ainsi 
lui-même dans l’esclavage. 

La force de l'organisation, si puissante qu’on veuille la supposer, 
n'est pas, d'elle même et prise en soi, un élément d'ordre: l'histoire 
récente et actuelle en fournit constamment la preuve tragique: quiconque 
a des yeux pour voir s'en peut aisément convaincre. Aujourd'hui comme 
hier, dans l’avenir comme dans le passé, une situation ferme et solide 
ne peut s’édifier que sur les bases jetées par la nature — en réalité par 
le Créateur — comme fondements de la seule véritable stabilité. 

Voilà pourquoi Nous ne Nous lassons pas de recommander instammeut 
Vélaboration d'un statut de droit public de la vie économique, de toute 
la vie sociale en général, selon l'organisation professionnelle. Voilà 
pourquoi Nous ne Nous lassons pas non plus de recommander la diffusion 
progressive de la proprieté privée, des moyennes et petites entreprises. 
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Le sens des rêalités, qui est un des traits propres du caractêre belge, 
le sentiment chrétien profondément ancré dans le coeur de votre peuple, 
chers fils et chères filles, écarteront de vous, Nous en avons la ferme 
confiance, un si grave danger, si jamais il devait tenter de vous assaillir, 
Non ; vous êtes de ceux qui édifient avec le Seigneur la maison et la 
Cité, (1) en vue du bien commun, avec justice et charité envers tous, 
dans l'esprit et selon la loi de Jésus-Christ. 

C'est dans cette encourageante pensée que Nous donnons à vous tous 
ici présents et au Mouvement Ouvrier chrétien de Belgique, avec une 
paternelle bienveillance et dans leffusion de Notre cceur‚ Notre 
Bénédiction Apostolique. 


IL. Allocutio ad conventum Unionis Internationalis sodalitatum ad 
tura familiae tuenda (2). 


Aurions-Nous pu, Messieurs, ne pas accueillir avec une vive satis- 
faction votre désir de Nous présenter, en même temps que votre déférent 
hommage, le tableau de vos travaux et de votre activité au service d'une 
cause que Nous avons tant à cceur‚ celle de la famille? Dès Notre 
accession au Siège de Saint Pierre, dans Notre encyclique Summi 
Pontificatus Nous déclarions regarder comme un devoir impérieux de 
conscience, imposé par Notre ministère Apostolique, la ferme défense des 
droits propres de la famille (3). 

Depuis plus de dix ans, le monde a entendu Nos cris d’appel, constaté 
Nos efforts. Si ceux-ci ont été, par certains, méconnus et Nos intentions 
travesties, il Nous est d’autant plus doux de recevoir de vous, en votre 
qualité de représentants des organismes familiaux, la preuve que vous 
avez su comprendre et apprécier l'oeuvre du Père commun. Soyez-en 
remerciés. 

La dignité, les droits et les devoirs du foyer familial, établi par Dieu 
comme cellule vitale de la société, sont, par le fait, aussi anciens que 
Y'humanité; ils sont indépendants du pouvoir de VEtat, (4) mais, s’ils 
sont menacés, celui-ci doit les protéger et les défendre; droits et devoirs 
également sacrês à toute époque de l'histoire et sous tous les climats; 
plus sacrés encore aux heures tragiques des calamités, des guerres, dont 
la famille est toujours la grande victime, la grande sacrifiée. Or, préci- 
sément parce qu'elle est l'élément organique de la société, tout attentat 
perpétré contre elle est un attentat contre l'humanité, Dieu a mis au 
coeur de l'homme et de la femme, comme un instinct inné, l'amour 
conjugal, l'amour paternel et maternel, amour filial. Dès lors, prétendre 
arracher, paralyser ce triple amour est une profanation qui fait horreur 
par elle-même et qui mènefatalement à leur ruine la patrie et ['humanité. 

On se retranche derrière le fallacieux prétexte de limpuissance de la 
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(2) Habita die 20 Septembris mensis a. 1949, 
(3) Cfr Acta Ap. Sedis, XXXI, 1939, p. 434. 
(4) Cfr Lron, XIII Enc. Rerum novarum, 
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famille livrée à ses propres moyens, pour la mettre sous la pleine dépen- 
dance de l’Etat et des pouvoirs publics et la faire servir à des fins qui 
lui sont étrangères. Déplorable désordre, dans lillusion plus ou moins 
sincère d'un ordre factice, mais désordre qui conduit logiquement au chaos. 


Que la famille, réduite à ses seules ressources privées, sans secours 


et sans appui, isolée, marchant parallèlement à tant d'autres, soit, dans! 


les conditions économiques et sociales d'aujourd’hui, hors d'état de se 
suffire à elle-même, a fortiori de jouer son rôle de cellule organique et 
vitale, cela n'est malheureusement que trop vrai. Est-ce une raison pour 
lui apporter un remède pire que le mal? Que faire alors? Ce que depuis 
longtemps cherchent à promouvoir les hommes de justice et de cceur; 
ce que Nos Prédécesseurs et Nous-mêmes ne cessons de recommander 
sans relâche et à quoi Nous travaillons selon toute l’étendue de Nos 
moyens; ce que vous-mêmes, Messieurs, vous vous efforcez de réaliser 
progressivement grâce à l'union des organismes familiaux. 

Le programme de cette action tendant à consolider la famille, à 
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élever son potentiel, à lintégrer dans le mécanisme vivant du monde, 
peut se ramener à quelques chefs précis: suppléer à l’insuffisance de la 
famille, en lui procurant ce qui lui manque pour exercer sa fonction 
domestique et sociale, — unir entre elles les familles en un front solide, 
conscient de sa force, — permettre à la famille de faire entendre sa 
voix dans les affaires de chaque pays, comme de toute la société, de telie 
sorte qu'elle n'ait jamais à souffrir de leur part, mais au contraire à en 
bénéficier le plus possible. Comme les chemins que suivent l'économie 
et la politique elle-même seraient différents, si ce principe fondamental 
devenait le guide commun de tous les hommes consacrés à la vie 
publique ! 

Ainsi donc ce qui importe avant tout, c'est que la famille — sa 
nature, sa fin et sa vie — soient envisagées sous leur véritable aspect, 
qui est celui de Dieu, de sa loi religieuse et morale. 

N'est-ce pas une pitié de voir à quelles solutions des problèmes les 
plus délicats descend une mentalité matérialiste: désagrégation de la 
famille par l’'indiscipline des meeurs érigée en liberté indiscutable; 
Éépuisement de la famille par l'eugénisme sous toutes ses formes introduit 
dans la législation; asservissement matériel ou moral de la famille où 
dans éducation de leurs enfants, les parents sont réduits à peu près à 
la condition de condamnés déchus de la puissance paternelle! La con- 
ception de la famille, envisagée du point de vue de Dieu, fera nécessai- 
rement revenir à l'unique principe de solution honnête: user de tous les 
moyens pour mettre la famille en état de se suffire à elle-même et de 
porter sa contribution au bien commun. 

Les mesures d'assistance à la famille vous sont bien connues. 
Qw'elles soient d'institution publique ou d'initiative privée, elles revêtent 
des formes très variées. Après la première guerre mondiale, la prévoyance 
familiale est devenue un secteur des organismes officiels de la santé 
publique. Les Papes, dans leurs Messages sociaux, se sont employés 
fermement en faveur du salaire familial ou social, qui permet à la 
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famille de pourvoir à l'entretien des enfants au fur et à mesure qu’ils 
grandissent. Ce qu’il fallait alors, et ce qui a été tenté avec un égal 
courage ici ou là, c'est une politique de grande envergure, qui vide les 
immeubles où s'encasernent les locataires et qui crée l'habitation familiale. 
Aujourd-hui, après la seconde guerre mondiale, cette exigence est passée 
certainement au premier plan. 

: Ajoutons aussi la formation d'un sens plus aigu de la responsabilité 
dans la fondation du foyer, le développement d'une vie de famille plus 
saine dans une demeure choyée, aussi bienfaisante pour l'esprit que 
pour le coeur. Nous n'avons pas manquêé non plus de mentionner les 
organismes concus pour mieux préparer aux charges et aux devoirs du 
mariage. De quel concours pourraient être la presse, la radio, le cinéma, 
et combien grave est leur responsabilité à l'égard de la famille! Le 
cinéma ne devrait-il pas, en effet, au lieu de s’avilir dans les intrigues 
de divorce ef de séparation, se mettre au service de l'unité du mariage, 
de la fidélité conjugale, de la santé de la famille et du bonheur du 
foyer? Le peuple éprouve le besoin d’une conception meilleure et plus 
haute de la vie domestique. Le succès inattendu de certains films récents 
en est la preuve suffisante. 

Nous voulons également signaler les secours à l'enfance, l’assistance 
à la jeunesse, les maisons d'accueil et de repos pour les mères, Vorgani- 
sation si bienfaisante des secours immédiats aux familles surchargées, 
lorsque, par exemple, la mère de famille se voit dans limpossibilité de 
tenir elle-même sa maison : immense champ de travail ouvert aux 
organisations de prévoyance publique, mais avant tout à la charité 
privée. 

Il convient naturellement de rappeler que des égards plus attentifs 
sont dus aux familles chargées d'enfants: dégrèvements d'impôts, subsides, 
allocations, considérés non pas comme un don purement gratuit, mais 
plutôt comme une indemnité très modeste due au service social de 
première valeur que rend la famille, surtout la famille nombreuse. 

Très opportunément vous affirmez, dans vos statuts, votre volonté 
de «renforcer les liens de solidarité entre toutes les familles du monde», 
condition très favorable à l’accomplissement de leur fonction de cellules 
vitales de la société. Combien de forces morales précieuses viendraient 
ainsi se rallier pour lutter contre la guerre au service de la paix! 

Que toutes les familles du monde s’unissent pour s’entr’aider, pour 
contenir et mafîtriser les forces mauvaises par leur vigueur saine et 
féconde, c'est fort bien. Un pas encore reste à franchir: établir lesprit 
familial chrétien à l’échelon national, international, mondial! Pas plus 
qu’une famille particulière n'est le simple rassemblement de ses membres 
sous un même toit, pas plus la société ne doit être la simple somme 
des familles qui la constituent. Elle doit vivre de l'esprit familial fondé 
sur la communauté d'origine et de fin. Quand, entre les branches d'une 
même famille, les circonstances de la vie font apparaître des inégalités, 
on s’aide mutuellement. Ainsi devrait-il en être entre membres de la 
grande famille des nations. Idéal élevé sans doute! Mais pourquoi ne 
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pas se mettre aussitôt à y travailler, si lointaine que sa réalisation 
puisse paraître? Il n'est pas jusqu’aux questions angoissantes de l'écono- 
mie continentale et mondiale qui, envisagées de ce point de vue, n’en 
éprouveraient une détente sensible et une aide bienfaisante. 

L’ceuvre qui reste à accomplir est donc immense; elle ne s’accom- 
plira que par des progrès successifs. Votre zèle s'applique à intensifier et 
à accélérer ces progres. Sur vos si louables efforts Nous appelons de 
tout cceur,‚ Messieurs, les plus abondantes bénédictions du Père éternel 
de tous les hommes. 


III, Atlocutio ad conventum internationalem guartum medicorum 
catholicorum (1). 


Votre présence autour de Nous, chers fils et chères filles, porte avec 
elle une signification profonde, qui Nous cause une grande joie. Le fait 
de représenter ici trente nations différentes, alors que les fossés creusés 
par les années d'avant-guerre, de guerre et d'après-guerre sont encore 
loin d'être comblés; le fait de venir Nous dire les hautes pensées qui 
président à vos échanges de vues, dans le domaine médical; le fait, 
enfin, d’exercer dans ce domaine, mieux qu’une simple profession, un 
véritable et excellent ministère de charité: tout cela est bien de nature 
à vous assurer de Notre part le plus paternel accueil. Vous attendez de 
Nous, avec Notre bénédiction, quelques conseils touchant vos devoirs. 
Nous Nous contenterons de vous communiquer de brèves réflexions sur 
les obligations que vous imposent les progrès de la médecine, la beauté 
et la grandeur de son exercice, ses rapports avec la morale naturelle et 
chrétienne. ï 

Depuis de longs siècles — et surtout à notre époque — se manifeste, 
incessant, le progrès de la médecine. Progrès assurément complexe et 
dont l'objet embrasse les branches les plus variées de la spéculation et 
de la pratique. Progrès dans l’étude du corps et. de l'organisme, dans 
toutes les sciences physiques, chimiques, naturelles, dans la connaissance 
des remèdes, de leurs propriétés et des manières de les utiliser; progrès 
dans l'application à la thérapeutique non seulement de la physiologie, 
mais aussi de la psychologie, des actions et réactions réciproques du 
physique et du moral. 

Soucieux de ne rien négliger des avantages de ce progrès, le médecin 
est continuellement à l'affût de tous les moyens de guêrir ou, tout au 
moins, de soulager les maux et les souffrances des hommes. Chirurgien, 
il s'applique à rendre moins pénible les opérations qui s’imposent; 
gynécologue, il s’efforce d’'atténuer les douleurs de l'enfantemment, sans 
toutefois mettre en péril la santé de la mère ou de l'enfant, sans risquer 
d'altérer les sentiments de tendresse maternelle pour le nouveau-né. Si 
Pesprit de simple humanité, l'amour naturel de ses semblables, stimule 
et guide tout médecin consciencieux dans ses recherches, que ne fera 


(1) A.A. S., XXXXI, 1949, p. 557. 
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pas le médecin chrétien, mû par la divine charité à se dévouer sans 
épargner ni ses soins ni lui-même pour le bien de ceux, que, avec raison 
et selon la foi, il regarde comme ses frères. Certes, il se réjouit de tout 
coeur des immenses progrès déjà réalisés, des résultats jadis obtenus par 
ses devanciers, poursuivis aujourd’hui par ses collègues, avec lesquels 
il se solidarise dans la continuité d'une magnifique tradition, légitime- 
ment fier aussi de sa part de contribution. Jamais pourtant il ne se 
considère comme satisfait: il voit toujours, en avant, de nouvelles étapes 
à parcourir, de nouvelles avances à accomplir. Il y travaille passionément, 
à la fois comme médecin tout consacré à procurer le soulagement de 
Phumanité et de chacun des hommes; comme savant, à qui les décou- 
vertes se succédant les unes aux autres font goûter avec ravissement 
«la joie de connaître»; comme croyant, comme chrétien, qui, dans les 
splendeurs qu’il découvre, dans les nouveaux horizons qui s’élargissent 
devant lui à perte de vue, sait voir la grandeur et la puissance du 
Créateur, la bonté inépuisable du Père qui, après avoir donné à l'organisme 
vivant tant de ressources pour se développer, se dêfendre, se guêérir 
spontanément dans la plupart des cas, lui fait encore trouver dans la 
nature inerte ou vivante, minérale, végétale, animale, les remèdes aux 
maux corporels. 

Le médecin ne répondrait pas pleinement à l’idéal de sa vocation 
si, mettant à profit les plus récents progrès de la science et de l'art 
médical, il ne faisait entrer en jeu, dans son rôle de praticien, que son 
intelligence et son habileté, s’il n’y apportait aussi — Nous allions dire 
surtout — son cceur d’'homme, sa charitable délicatesee de chrétien. Il 
n’opère pas «in anima vili»; il agit directement sur les corps, sans 
doute, mais sur des corps animés d'une âme immortelle, spirituelle et 
en vertu du lien mystérieux mais indissoluble entre le physique et le 
moral, il n’agit efficacement sur le corps que s’il agit en même temps 
sur lesprit. 

Qu’il s’occupe du corps ou du composé humain dans son unité, le 
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médecin chrétien aura toujours à se tenir en garde contre la fascination 
de la technique, contre la tentation d’appliquer son savoir et son art à 
d'autres fins qu’au soin des patients à lui confiés. Grâce à Dieu, il 
n’aura jamais à se dêfendre contre une autre tentation, criminelle 
celle-ci, de faire servir à des intérêts vulgaires, à des passions inavoua- 
bles, à des attentats inhumains les bienfaits cachés par Dieu dans le 
sein de la nature. Nous n’avons pas, hêlas! à chercher bien loin, à 
remonter bien haut, pour trouver des cas concrets de ces odieux abus®* 
Autre chose est, par exemple la désintégration de l'atome et la produc- 
tion de l'énergie atomique; autre chose est son usage destructeur, 
échappant à tout contrôle. Autre chose est le magnifique progrès de la 
technique la plus moderne de l’aviation; et autre chose l'emploi massif 
d’escadrilles de bombardiers, sans qu'il soit possible d'en limiter d’action 
à des objectifs militaires et stratégiques. Autre chose, surtout, l’investi- 
gation respectueuse, qui révèle la beauté de Dieu dans le miroir de ses 
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ceuvres, sa puissance dans les forces de la nature ; autre chose la 
déification de cette nature et des forces matérielles dans la négation 
de leur auteur. 

Que fait, au contraire, le médecin digne de sa vocation ? Il s’empare 
de ces mêmes forces, de ces propriétés naturelles pour procurer par elles 
la guérison, la santé, la vigueur, et souvent, ce qui est plus précieux 
encore, pour préserver des maladies, de la contagion ou de l’épidémier 
Entre ses mains, la puissance redoutable de la radioactivité est captée, 
gouvernée pour la cure de maux rebelies à tout autre traitement; les 
propriétés des poisons les plus virulents servent à préparer des remèdes 
efficaces ; bien plus, les germes des infections les plus dangereuses sont 
employés de toutes manières en sérothérapie, en vaccination. 

La morale naturelle et chrétienne, enfin, maintient partout ses droits 
imprescriptibles ; c'est d'eux, et non de considérations de sensibilité, de 
philanthropie matérialiste, naturaliste, que dérivent les principes essentiels 
de la déontologie médicale: dignité du corps humain, prééminence de 
âme sur le corps, fraternité de tous les hommes, domaine souverain 
de Dieu sur la vie et sur la destinée. 

Nous avons déjà eu mainte occasion de toucher un bon nombre de 
points particuliers concernant la morale médicale. Mais voici que se pose 
au premier plan une question, qui réclame, avec non moins d’urgence 
que les autres, la lumière de la doctrine morale catholique: celle de la 
fécondation artificielle. Nous ne pouvons laisser passer l'occasion présente 
d’'indiquer brièvement, dans les grandes lignes, le jugement moral qui 
simpose en cette matière. 

1) La pratique de cette fécondation artificielle, dès lors qu’il s'agit 
de l'homme, ne peut être considérée ni exclusivement, ni même princi- 
palement, du point de vue biologique et médical, en laissant de côté 
celui de la morale et du droit. 

2) La fécondation artificielle, hors du mariage, est à condammer 
purement et simplement comme immorale. 

Telle est en effet la loi naturelle et la loî divine positive, que la 
procréation d'une nouvelle vie ne peut être le fruit que du mariage. 
Le mariage seul sauvegarde la dignité des époux (principalement de la 
femme dans le cas présent), leur bien personnel. De soi, seul il pourvoit 
au bien et à léducation de l'enfant. 

Par conséquent, sur la condamnation d'une fécondation artificielle 
hors de l'union conjugale, aucune divergence d’opinions n'est possible 
entre catholiques. L'enfant concu dans ces conditions serait, par le fait 
même, illégitime. 

3) La fécondation artificielle dans le mariage, mais produite par 
Velément actif d'un tiers, est également immorale et, comme telle, à 
réprouver sans appel. 

Seuls les époux ont un droit réciproque sur leur corps pour engendrer 
une vie nouvelle, droit exclusif, incessible, inaliénable. Et cela doit être, 
en considération aussi de l'enfant. A quiconque donne la vie à un petit 
être, la nature impose, en vertu même de ce lien, la charge de sa 
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conservation et de son éducation. Mais entre l'époux légitimme et l'enfant, 
fruit de l'élément actif d'un tiers (l'époux fût-il consentant), il n'existe 
aucun lien d'origine, aucun lien moral et juridique de procréation 
conjugale. 

4) Quant à licéité de la fécondation artificielle dans le mariage, qu’il 
Nous suffise, pour l'instant, de rappeler ces principes de droit naturel: 
le simple fait que le résutat auquel on vise est atteint par cette voie, ne 
“justifie pas l'emploi du moyen lui-même; ni le désir, en soi très légitime 
chez les époux, d'avoir un enfant, ne suffit, à prouver la légitimité 
du recours à la fécondation artificielle, qui réaliserait ce désir. 

Il serait faux de penser que la possibilité de recourir à ce moyen 
pourrait rendre valide le mariage entre personnes inaptes à le contracter 
du fait de l'impedimentum impotentiae. 

D'autre part, il est superflu d'observer que l'élément actif ne peut 
jamais être procuré licitement par des actes contre nature. 

Bien que l'on ne puisse a priori exclure de nouvelles méthodes, pour 


le seul motif de leur nouveauté, néanmoins,en ce qui touchela féconda- 
tion artificielle, non seulement il y a lieu d'être extrêmement réservé, 
mais il faut absolument l'écarter. En parlant ainsi, on ne proscrit pas 
nécessairement l'emploi de certains moyens artíificiels destinés unique- 
ment soit à facititer l'acte naturel, soit à faire atteindre sa fin à l'acte 
naturel normalement accompli. 

Qu'on ne l'oublie pas: seule la procréation d'une nouvelle vie selon 
la volonté et le plan du Créateur porte avec elle, à un degré étonnant 
de perfection, la réalisation des buts poursuivis. Elle est, à la fois, 
conforme à la nature corporelle et spirituelle et à la dignité des époux, 
au développement normal et heureux de l'enfant. 

Votre esprit sincèrement religieux et votre présente démarche, chers 
fils et chères filles, sont un gage de votre indéfectible fidélité à tous 
vos devoirs de médecins catholiques, un gage aussi de votre volonté de 
contribuer, par votre exemple et votre influence, à promouvoir, parmi 
vos collègues et vos disciples, parmi vos clients et leurs familles, les 
principes qui vous inspirent vous-mêmes. C'est dans cette confiance que, 
avec toute l'effusion paternelle de Notre coeur, Nous vous donnons, à 
vous, à tous ceux que vous représentez ici, à vos familles, à tous ceux 


qui vous sont chers, Notre Bénédiction Apostolique. 


B. Ex Actis SS. Congregationum 

1. E Suprema S. Congregatione S. Officii 
to Responsum de validitate baptismi in guibusdam sectis collati (1). 
Huic Supremae S. Congregationi a nonnullis Statuum Foederatorum 


Americae Septentrionalis Ordinariis locorum propositum fuit dubium: 
«Utrum, in diiudicandis causis matrimonialibus, baptismus in sectis 


(1) A.A.S., XXXXI, 1949, p‚ 650. 


Discipulorum Christi, Presbyterianorum, Congregationalistarum, Bapti- 
starum, Methodistarum collatus, posita necessaria materia et forma, 
praesumendus sit invalidus ob defectum requisitae in ministro intentio- 
nis faciendi quod facit Ecclesia vel quod Christus instituit, an vero prae- 
sumendus sit validus, nisi in casu particulari contrarium probetur». 


Feria IV, die 2l decembris 1949 


Emi ac Revmí DD. Cardinales, rebus fidei ac morum tutandis prae- 
positi, praehabito RR. DD. Consultorum voto, proposito dubio respon- 
dendum mandarunt : 


Negative ad primam partem; affirmative ad secundam. 


Sequenti autem Feria V, die 22 eiusdem mensis et anni, Ssmus D.N. 
D. Pius, divina Providentia Papa XII, in solita Audientia Excmo P.D. 
Adsessori S. Officii impertita, relatam sibi Emorum Patrum resolutio- 
nem adprobavit, confirmavit atque publicari iussit. 
Datum Romae, ex aedibus S. Officii, die 28 decembris 1949. 
PETRUS VIGORITA, Supr. S.C. S. Officii Notarius. 


2o Instructio ad locorum ordinarios : de motione oecumenican (1). 


Ecclesia Catholica, etsi congressibus ceterisque conventibus «oecu- 
menicis» non intervenit, nunquam tamen destitit, ut ex pluribus docu- 
mentis Pontificiis colligitur, neque unquam in posterum desistet inten- 
sissimis studiis prosequi assiduisque ad Deum precibus fovere omnes - 
conatus ad illud obtinendum, quod tantopere Christo Domino cordi est, 
videlicet ut omnes, qui credunt in Ipsum, «sint consummati in unum». 

Etenim affectu plane materno omnes complectitur qui ad ipsam 
tamquam ad unicam veram Christi Ecclesiam revertuntur; unde ne- 
gueunt satis probari et promoveri cuncta illa consilia et incepta, quae, 
consentiente Bcclesiastica Auctoritate, sive ad conversuros rite in fide 
instruendos, sive ad conversos in ea altius perficiendos, suscepta sunt 
atque peraguntur. 

lam vero in pluribus Orbis partibus, quum ex variis externis even- 
tibus et animorum mutationibus, tum maxime ex communibus fidelium 
orationibus, afflante quidem Spiritus Sancti gratia, in multorum ani- 
mis ab Ecclesia Catholica dissidentium desiderium in dies excrevit ut 
ad unitatem omnium redeatur, qui in Christum Dominum credunt. Quod 
profecto filiis Ecclesiae verae est causa sanctae in Domino laetitiae si- 
mulque invitamentum ad praestandum omnibus sincere veritatem quae- 
rentibus auxilium, ipsis lucem et fortitudinem effusa prece a Deo sol- 
licitando. 

Conatus autem quidam a diversis sive personis sive etiam coetibus 
ad reconciliandos cum Ecclesia Catholica dissidentes christianos hu- 


(1) A. A.S., XXXXII, 1950, p. 142, 
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cusque suscepti, quamvis optimis inspirentur intentionibus, non semper 
rectis innituntur principiis, et si quando innitantur, tamen peculiaribus 
non carent periculis, quemadmodum etiam experientia iam est comper- 
tum. Quar: Supremae huic S. Congregationi, cui incumbit cura deposi- 
tum fidei conservandi integrum ac tuendi, opportunum visum est in 
memoriam revocare et praecipere ea, quae sequuntur: 

1. Quum praefata «reunion ad Ecclesiae munus et officium potissi- 
num pertineat, speciali cura Episcopos, quos «Spiritus Sanctus posuit 
regere Ecclesiam Dei», eidem attendere oportet. Ipsi igitur non solum 
diligenter et efficaciter universae huic actioni invigilare debent, verum 
etiam prudenter eam promovere et dirigere, tum ut adiuventur qui 
veritatem veramque Ecclesiam exquirunt, tum ut arceantur a fidelibus 
pericula, quae actionem ipsius «Motionis» facile consequuntur. 

Quapropter in primis plane perspecta habere debent quaecumque in 
suis dioecesibus per illam «Motionem» constituta sunt ac geruntur. Ad 
hoc Sacerdotes idoneos designabunt, qui, iuxta doctrinam et normas a 
Sancta Sede praescriptas, v. gr. per Litteras Encyclicas «Satis cognitum», 
«Mortalium animos» et «Mystici Corporis Christi», omnia ad « Motionem » 
attinentia sedulo attendant, deque iis, modo ac tempore statuto, sibi 
referant. 

Praecipua autem cura publicationibus, quae hac de re a catholicis 
guacumgque forma eduntur, invigilabuntet sacrorum canonum «De prae- 
via censura librorum eorumque prohibitione» (can. 1384, seq.) observan- 
tiam urgebunt. Quod idem facere non omittent quoad acatholicorum de 
eadem re publicationes, a catholicis sive edendas, sive legendas, sive 
vendendas. 

Item ea diligenter providebunt, quae acatholicis, catholicam fidem 
cognoscere cupientibus, inservire possint; personas et Officia designa- 
bunt, quae iidem acatholici adire et consulere queant, eoque magis pro- 
spicient, ut, qui ad fidem conversi iam, fuerint, facile inveniant, qua 
ratione ipsi accuratius altiusque in fide catholica instruantur, vitamque 
religiosam actuose ineant, praecipue per opportunos conventus ac coetus, 
per Exercitia Spiritualia et alia pietatis officia. 

1. Quoad modum rationemque hoc in labore procedendi, Episcopi 
ipsi, quaenam praestanda sint, quaenam vero evitanda, praescribent, 
eaque ab omnibus observanda curabunt. Pariter invigilabunt, ne, falso 
praetextu potius esse attendenda ea quibus coniungimur, quam ea qui 
bus seiungimur, periculosus indifferentismus foveatur praesertim penes 
eos, qui minus rebus theologicis sunt institutiet minus in sua religione 
exercitati. Cavendum est enim ne spiritu, qui «irenicus» hodie dicitur, 
doctrina catholica — sive de dogmate sive de veritatibus cum dogmate 
connexis agatur — studio comparativo et desiderio vano assimilationis 
cuiusdam progressivae variarum professionum fideí ita confosmetur vel 
quodammodo accommodetur doctrinis dissidentium, ut puritas doctrinae 
catholicae detrimentum patiatur vel eius sensus genuinus et certus 
obscuretur, 
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Arcebunt quoque periculosum illum loquendi modum, quo falsae opi- 
niones gignantur ac fallaces spes, quae nunquam impleri possunt; ex. 
er. dicendo quae de dissidentium ad Eeclesiam reditu, de Ecclesiae con- 
stitutione, de Corpore Christi Mystico in Litteris Encyclicis Romanorum 
Pontificum traduntur non ita aestimari debere, quippe quia non omnia 
sint fide tenenda vel, quod peius est, in rebus dogmaticis ne Catholicam, 
quidem Ecclesiam iam habere plenitudinem Christi, sed ab aliis eandem 
perfici posse. Sedulo praecavebunt et firmiter insistent, ne, in exaranda 
Reformationis et Reformatorum historia, ita exaggerentur Catholicorum 
defectus et dissimulentur culpae Reformatorum, vel ita quae potius 
accidentalia sunt in lumine collocentur, ut iam id, quod maxime essen- 
tiale est, scilicet defectio a fide catholica vix amplius videatur et persen- 
tiatur. Denique curabunt, ne nimia ac falsa industria externa vel im- 
prudentia excitatoque procedendi modo rei propositae potius noceatur, 
quam serviatur. 

Tota igitur et integra doctrina catholica est proponenda atque expo- 
nenda: minime est silentio praetereundum vel ambiguis verbis obtegen- 
dum, quod veritas catholica complectitur de vera iustificationis natura 
et via, de BEeclesiae constitutione, de primatu iurisdictionis Romani 
Pontificis, deque unica vera unione per reditum dissidentium ad unam 
veram Christi Ecclesiam. Hii quidem edoceantur se ad Ecclesiam redeuntes 
nihil esse perdituros eius boni, quod gratia Dei in ipsis hucusque est 
natum, sed per reditum id potius completum atque absolutum iri. At- 
tamen non ita de hoc est loquendum, ut ipsi sibi videantur redeuntes 
aliquid substantiale afferre ad Ecclesiam, quod in Ipsa hactenus defuerit. 
Haec revera clare et aperte dici oportebit, tum quia veritatem ipsi quae= 
runt, tum quia extra veritatem unio vera obtineri nunquam poterit 

HI. Quoad mixtos in specie catholicorum cum _acatholicis conventus 
et collationes, quae muitis in locis ad fovendam in fide «reunionem» 
recentioribus temporibus haberi coepta sunt, singulari prorsus Ordi- 
nariorum vigilantia et moderamine opus est. Sî enim optatam quidem 
praebent occasionem spargendi inter acatholicos cognitionem catholicae 
doctrinae adhuc ipsis plerumgque non satis cognitae. ex altera tamen parte 
facile secumferunt haud levia catholicis indifferentismi pericula. Ubi 
gquaedam boni fructus spes affulgere videatur, Ordinarius rem curabit 
recte administrandam, designando quam maxime idoneos ad hos con- 
ventus sacerdotes, qui catholicam doctrinam apte congruenterque expo- 
nant ac defendant. Fideles autem eos conventus ne adeant, nisi obtenta 
venia peculiari Auctoritatis Eecclesiasticae, quae danda solummodo est 
iis qui bene instructi et fortes in fide cognoscantur. Ubi vero boni fructus 
spes non appareat, vel si res aliunde specialia quaedam pericula secum- 
ferat, fideles ab iisdem conventibus prudenter arceantur, conventusautem 
ipsi mature dissoivantur vel sensim exstinguantur. Quoniam vero ex- 
perientia docet, ampliores eiusmodi conventus parum fructus et plus 
periculi solere afferre, nonnisi post diligentissimum examen permittantur. 

Ad colloquia autem inter theologos catholicos et acatholicos mit- 
tantur tantummodo sacerdotes, qui, scientia theologica et firma sua 
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adhaesione ad principia et normas hac in re ab Ecclesia statutas, ad 
illa vere idoneos se probaverint. 

IV. Omnes praetatae collationes et conventus, publici et non publici 
ampliores et minores, ex condicto instituti, ut pars catholica et acatho- 
lica discussionis causa de rebus fidei et morum tractet suaeque fidei doc- 
trinam tamquam propriam exponat, par cum pari agens, subsunt Eeccle- 
siae praescriptis, quae Monito «Cum compertum» huius Congregationis 
die 5 lunii 1948 dato in memoriam sunt revocata. Conventus mixti itaque 
non absolute prohibentur; ne tamen habeantur absque praevia com- 
petentis Auctoritatis Ecclesiasticae venia. Monito autem non subiacent 
instructiones catecheticae, etiam pluribus simul impertitae, neque con- 
ferentiae, in quibus acatholicis conversuris exponitur doctrina catholica: 
etsi oblata occasione ab acatholicis suae quoque ecclesiae doctrina ex- 
ponitur eum in finem, ut clare et considerate eis innotescat, in quo ipsa 
concordet cum doctrina catholica, in quo vero ab ea discrepet. 

Neque idem Monitum respicit eos conventus catholicorum et acatho- 
licorum mixtos, in quibus non agitur de rebus fidei ac morum, sed de- 
liberatur quanam via collatis viribus principia fundamentalia iuris na- 
turae vel religionis christianae defendautur contra colligatos hodie Dei 
inimicos, vel agitur de ordine sociali redintegrando aliisve id genus quae- 
stionibus. Quibus etiam in conventibus, ut evidens est, catholicis non 
licet aliquid probare vel concedere quod cum divina revelatione et Ec- 
clesiae, in re sociali quoque, doctrina non congruat. 

Quoad collationes et conventus locales, qui iuxta exposita Monito 
tanguntur, Ordinariis locorum datur ad tres annos, a publicatione huius 
Instructionis computandos, facultas concedendi requisitam praeviam 
Sanctae Sedis licentiam, iis tamen condicionibus, ut 

le omnino evitetur in sacris communicatio ; 

29 ipsae tractationes debito modo inspiciantur et dirigantur; 

3° in fine cuiusque anni ad hanc Supremam S.Congregationem 
referatur, in quibusnam locis tales conventus initi fuerint et quaenam 
inde collectae sint experientiae. 

Circa vero colloquia theologorum supra memorata, eadem facultas ad 
idem tempus tribuitur Ordinario locí, ubi eiusmodi colloquia habentur, 
vel Ordinario communi consensu ab aiiis Ordinariis ad hoc opus diri- 
gendum delegato, sub condicionibus, ut supra, ita tamen, ut item singulis 
annis ad hanc S. Congregationem referatur de quaestionibus tractatis, 
quinam interfuerint et quinam exstiterint ex utraque parte relatores. 

Quod attinet ad collationes et conventus interdioecesanos vel matio- 
nales sive internationales, praevia semper, eaque specialis pro singulis 
casibus, necessaria est ipsius Sanctae Sedis venia, in cuius petitione 
addendum quoque est, quaenam sint quaestiones et res tractandae et 
quinam futuri sint relatores. Neque licet, antequam venia haec obtenta 
sit, inchoare externum eiusmodi conventuum apparatum vel hac in re 
cum acatholicis eundem inchoantibus collaborare. 

V. Quamquam in omnibus hisce conventibus et collationibus quae- 
libet in sacris communicatio est devitanda, tamen non reprobatur com- 
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munis recitatio Orationis Dominicae vel precationis ab Ecclesia Catho- 
lica approbatae, qua iidem conventus aperiantur et concludantur. 

VI. Etsi uniuscuiusque Ordinarii ius et officium est huic operi in 
sua dioecesi attendere, favere et praeesse, tamen plurium Antistitum 
cooperatio conveniens vel etiam necessaria erit in officiis operibusque 
ad universum hoc opus observandum, explorandum et moderandum in- 
stituendis. Ipsorum itaque Ordinariorum erit, collatis consiliis, exami- 
nare qua ratione apta in agendo uniformitas et ordinata colligatio ob- 
tineatur. 

VII. Superiores religiosi invigilare et curare tenentur, ut sui sub- 
diti stricte fideliterque adhaereant iis, quae a Sancta Sede vel ab Ordi- 
nariis locorum hac in re praescripta sunt. 

Quo autem tam praeclarum opus «reunionis» omnium christiano- 
rum in una vera fide Ecclesiaque magis in dies evadat insignita pars 
universae animarum curae, totusque populus catholicus ipsam «reu- 
nionem» instantius a Deo imploret, iuvabit profecto, ut fideles de his 
guaestionibus conatibusque, nec non de Eeclesiae ad rem praescriptio- 
nibus, deque rationibus, quibus eaedem nitantur, opportune, v. gr. per 
Litteras Pastorales, edoceantur. Omnes quidem et praesertim Sacer- 
dotes et Religiosi adhortandi et inflammandi sunt, ut suis orationibus 
et sacrificiis idem opus fecundare ac promovere studeant, monendique 
omnes, nulla alia re efficacius errantibus sterni viam aá veritatem et 
Ecclesiam amplectendam, quam fide catholicorum probis moribus com- 
probata. 

Datum Romae, ex aedibus S. Officii, die 20 decembris 1949, 

FRANCISCUS Card. MARCHETTI SELVAGGIANI, Secretarius. 
ALAPHRIDUS OTTAVIANI, Adsessor. 


IL. BE S. Congr. Rituum 
Communicatio de musicis organis (1). 


Bellum, tot cladibus et ruinis lugubre, nec aedibus sacris pepercit, 
ex quibus multae deletae, permultae damnis affectae, ita ut praeter egre- 
giae artis opera etiam musica organa non pauca destructa aut inutilia 
effecta sint. 

Supervacaneum est animadvertere, in sacra liturgia musicum orga- 
num in eximii muneris partes vocari et ad id conficiendum, quamvis 
exiguae molis sit, magnum sumptum exquiri. Quare postremis hisce tem- 
poribus Societates musicis instrumentis struendis electrophonica organa 
excogitarunt, quae omnino pneumaticis organis cedunt, at in fabrica- 
tione et usu notabilia commoda praebent. 

Hisce omnibus perpensis, Sacra Congregatio Rituum, quamvis anti- 
quum tubulatum musicum organum omnibus partibus praeferendum esse 
contirmet, utpote liturgicis necessitatibus magis congruens, tamen elec- 


(1) A.A.S., XXXXI, 1949, p. 617. 
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trophonicorum organorum usum non prohibet. Huius rei causa hoc 
Sacrum Dicasterium, quamquam agnoscit huiusmodi organum. ut alte- 
rum tubulatum digne substituat, perficiendum et perpoliendum esse 
— quod ut agant Societates, vehementer hortatur — relinquit tamen 
iudicio sacrorum Praesulum ceterorumgque Ordinariorum, ut ii, audita 
opinione Dioecesanorum Consiliorum musicae sacrae fovendae, in sin- 
“ gulis casibus, cum facile non contingit tubulatum organum cotmparare, 
in ecclesiis sinant usum organi electrophonici, additis immutationibus, 
quas supra memorata Dioecesana Consilia suggesserint. 
Datum Romae, die 13 lulii a. D. 1949. 
C. Card. MicARA, Ep. Velitern., Praefectus. 
Oe A. CARINCI, Archiep. Seleuc., Secretarius. 


IL BE S.Congr. de Seminariis et Studiorum Universitatibus 
Epistula ad Exc. ac Revmos locorum Ordinarios (1). 


Romae, die 15 Augusti a. D. 1949. 
Excellentissirme Dorine, 

Musicae Sacrae, ad divinum cultum promovendum, quantopere San- 
cta Sedes iugiter faverit, nemo sane est qui ignoret. Eiusdem sedulita- 
tis plura exstant documenta, inter quae notatu dignae illae sapientes 
quidem et firmae praescriptiones, quas Summus Pontifex Pius Xl, fel. 
rec., per Const. Apost. Divini cultus sanctitaterm (d. d. 20 Decembris a 1928) 
impertitus est. 

Haec quoque S. Congregatio adlaborare non intermisit, ut iuvenes 
Sacerdotii viam ingressi, tum theoretice tum practice Musica Sacra con- 
grue instituerentur. At, si multa et laudabilia in plerisque Seminariis 
gesta sunt ad sacram iuventam hac quoque disciplina imbuendam, in 
ceteris tamen exspectati felices exitus minime obtenti sunt, cum pluri- 
bus de causis, tum praesertim quod magistri debita doctrina praedití 
ac necessitatibus pares non habebantur. Huiusmodi defectus eo mani- 
festiores hodie apparent, quo studium liturgicum et musicum mire in 
dies diffunditur, sive inter asseclas Actionis Catholicae sive inter ipsos 
Christifideles, Anno Sancto praecipue instante. 

Quam ob rem, ad novum validioremque impulsum afferendum ut Se- 
minariorum alumni theoria et practica Musicae Sacrae iuxta principia 
didactica et disciplinaria a Sancta Sede statuta sedulo erudiantur, haec 
quae sequuntur praescribenda censemus: 

1. Musica Sacra disciplinis necessariis adnumeratur, ideoque omni- 
bus sacrorum alumnis, inde a primo humanitatis anno usque ad cursum 
theologicum expletum, absolute tradenda. 

IL. Musicae Sacrae magistris proponentibus, annua programmata ab 
Excmo Ordinario adprobanda sunt. 


(1) A.A.S., XXXXI, 1949, p. 618. 
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III. Musicae Sacrae horarum in hebdomada attributio regetur nor- 
mis Const. Apost. Divini cultus sanctitatem (nn. 1-2): praelectionum horae 
generali studiorum rationi inserendae sunt. 

In feriis autumnalibus, longius tempus adhibebitur ad exercitationes 
practicas tum uniuscuiusque alumni tum plurium vel omnium simul 
alumnotrum, et, pro alumnis cursuum philosophici et theologici, hebdo- 
madae studiorum indicentur ad praecipuas,quaestiones Musicae Sacrae 
penitius pertractandas. 

IV. Non aliter ac pro ceteris disciplinis, alumni annua pericula de 
Musica Sacra obire tenentur. 

V. Unicuique Seminario idoneus sit oportet magister Musicae Sa- 
crae, qui ad omnes effectus Collegio Professorum cooptabitur. 

Hac quidem de re, Excmis locorum Ordinariis in memoriam revo- 
camus instantissimam Pii XI, fel. rec., adhortationem, ut nempeex qua- 
vis mundi regione ad Romanum Pontificium Institutum Musicae Sacrae 
adlecti mittantur iuvenes Sacerdotes, sincere exornati spiritu liturgico, 
peculiari quodam donati ingenio musico et sufficienti muniti praepara- 
tione, qui, requisitum tirocinium emensi, uberem in Dioecesi et prae- 
cipue in Seminario apostolatum liturgico-musicalem explicare valeant. 

VI, Quae supra statuimus, vigere incipient anno scholari proximo 
ineunte. 

Tuum igitur erit, Excme Domine, sollicite in ea, quae supra man- 
davimus, omnem curam impendere. Nam Musicam Sacram non parum 
conferre arbitramur, ut iam exactis Ecclesiae temporibus, etiam nunc ad 
christianam plebem Christo Domino reducendam : sacrorum concentuum 
dulcedine et suavitate allectus, populus fidelis «hymnis et canticis spiri- 
tualibus» Domum Dei resultantem libentius celebrabit, avidius ad dominica 
sacramenta accedet, abundantiusque inde vitam hauriet. 

Dum Tibi vota in Domino profero, reverenter me obtestor 

Excellentiae Tuae Reverendissimae 
in Ch. 1. addictissimum 
1. Card. PizzARDo, Praefectum 
H. CECCHETTI, Subsecr. 
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Notae Bibliographicae © 


SACRA SCRIPT URA 


J. HOLZNER, Paulus, 3° druk, Antwerpen, ‘t Groeit, 17 x 24,5 cm, 
614 blz., geb. 199 fr. 

Dit monumentale leven van Paulus, waarvan de Nederlandse vertaling 
thans in derde druk verschijnt, behoeft geen aanbeveling meer; het heeft 
zijn weg gemaakt. De wetenschappelijke bevoegdheid van de auteur en zijn 
artistiek evocatievermogen, de onberispelijke vertaling, de verzorgde uitgave 
met prachtige illustraties hebben van dit boek stellig de beste Paulusbio- 
graphie gemaakt, die niet alleen door de priester, maar ook door de katholieke 


leek met zeer veel nut en genoegen zal gelezen worden. 
H.V.d.B. 


Schweizer Rundschau. Monatschrift für Geistesleben und Kultur, 
IL, 1949, fasc. 7-8 (Oct. — Nov.) Die Bibel, Einsiedeln-Cologne- 
Zürich, Benzinger, 1949, 23 x 15 cm., 160 pp. (Prix de l'abonn. 
Ár:s. 119 ;° fase! sép. fr‚s.-5.50). 

La grande revue catholique suisse Schweizer Rundschau a consacré un 
double fascicule au domaine des sciences bibliques. Plusieurs spécialistes 
ont donné une esquisse sommaire des différents problèmes concernant la 
Bible. Le caractère divin de la Bible est souligné dans un article plus 
suggestif que fondé du R. P. H. Urs von Balthasar traitant de la Bible 
comme témoignage au Verbe divin. Le caractère parfois symbolique et le 
contenu religieux et éthique de la Bible sont traités par MM. Frei et Kraft. Le 
R. P. Braun esquisse les tendances actuelles en sciences bibliques, tandis 
que le P. Morant décrit la tâche imposée aux exégêtes. M. R. Charles 
traite de larchéologie biblique, MM. K. Thieme, Th. Schwegler et A. Al- 
geier des versions bibliques. Enfin le volume contient des études sur le 
prophétisme, le milieu néotestamentaire, l'harmonie des deux Testaments, 
certains livres du N.T., le rabbinisme et même sur des questions pratiques. 
Il est vrai que les auteurs ont souvent été obligés d’aller vite, mais néan- 
moins il est toujours intéressant de faire un tour d’horizon. Il faut apprécier 
linitiative de la revue qui veut faire pénétrer auprès des laïques suisses le 
désir de lire et d'étudier la Bible. 

H.V.d.B. 


(1) Opera non-catholica asterisco (*) notantur. 


je 


“Studia theologica cura ordinum theologorum scandinavicorum edita. 
Vol. 1, fase. I-II, Lund, Gleerup, 1948, 26 x 18cm., 196 p. 

La publication d'un nouveau périodique n'est pas souvent, de nos jours, 
reque d'un ceil favorable: il y en a déjà tant ! Les Studia theologica cepen- 
dant feront exception. Publiée par les facultés théologiques scandinaves, la 
nouvelle revue est destinée à porter à la connaissance des savants étrangers | 
les tendances actuelles et les meilleurs résultats de la science religieuse du 
Nord. Il n'est pas à douter que leffort scientifique de ces pays n'est que 
trop peu connu,‚ par la suite de la différence des langues, dans les pays de 
l'Europe occidentale et que nous pouvons apprendre beaucoup de choses à 
école des maîtres scandinaves. Leurs universités, surtout celle de Lund et 
d'Uppsala, sont - des centres importants de formation à lesprit philologique, 
et les études bibliques sorties de là en font preuve. N'est-ce pas par là, 
d’ailleurs, qu’il faut débuter pour arriver à une exégèse saine des écrits 
bibliques ? 

A deux articles près, le présent volume est réservé à des études 
d'exégèse ou de théologie biblique. Il nous mènerait trop loin, s’il fallait 
mentionner les conclusions des articles; nous nous limitonsà citer les sujets 
discutés. Nous attirons d’abord l'attention des théologiens sur l'étude, que 
M. Prenter (Aarhus) consacre à la transformation de la conception eschatolo- 
gique du sacrement par S. Augustin, et sur larticle de M.G. Wingren 
(Lund) qui étudie l'idée, capitale dans l'ceuvre de K. Barth, de l’opposition 
entre Dieu et l'homme. Suivent les articles exégétiques. M.H. Sahlin (Up- 
psala) analyse la parénèse morale du Baptiste d'après Lc. 3, 10-14. M.A. 
Dahl, dans un article qui teproduit son cours inaugural à l'université d’Oslo, 
s'étend sur importance de la « commémoration » (anamnêsis) dans la litur- 
gie, la prédication et les écrits néotestamentaires. Le baron H. von Cam- 
penhausen (Heidelberg) reprend la question de la,notion d’apôtre dans la 
communauté primitive. M. J. Munck (Aarhus) s'en prend aux hypothèses 
psychologiques qui ont troublé l'exégêse objective des textes relatifs 
à la conversion de S. Paul. M. H. Riesenfeld (Uppsala) fait une en- 
quête sur le texte de Il Cor. 12,31 et sur la métaphore qui sert à désig- 
ner l'enseignement de lapôtre sur la charité. M.D. Daube (Cambridge) est 
à la recherche des principes juifs qui se manifestent dans la méthode 
missionnaire de S. Paul. M. A. Wifstrand (Lund) communique une enquête 
stylistique sur les épitres de Jacques et de Pierre. M. A. Bentzen (Copen- 
hague) reprend sa discussion avec M. H. S. Nyberg au sujet de « l'auditum » 
d'Is. 53,1. Enfin, M. H. Torczyner achève le volume avec un article sur le 
concept de «firmament» et de « nuages» dans lA.T. Inutile d’'insister sur 
la richesse et la variété de la matière traitée. Tous les articles sont 
écrits en langues accessibles, à savoir en anglais, en frangais ou en 
allemand. Félicitons les éditeurs de la tenue scientifique de ce volume: 
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information large, ton serein, exposé méthodique, suivi et clair. Ces débuts 
brillants promettent un avenir fructueux, de sorte que la nouvelle revue 
pourra continuer à représenter dignement la science théologique scandinave, 


qui mérite notre estime et notre attention. 
H.V.d.B. 


*W. LUTHI, Maleachi antwortet den Verzagten, Bâle, Fr. Reinhardt, 
s.d., 19,5 x 13 cm., 102 p., cart. fr.s. 5.50, rel. toile f.s. 5,50. — 1d, 
Johannes, Das vierte Evangelium ausgelegt für die Gemeinde, ibid, 
be éde sd. 21% 145 cm, 875 ps, rel. toilef.s. 9,50. 

Les sermons du pasteur Lüthi paraissent avoir du succès dans les mi- 
lieux réformés, Le’ message de Malachie, dont il traite dans le premier 
volume mentionné, garde sa valeur pour notre temps, qui présente beaucoup 
d'analogies avec celui du prophèête. Le quatrième évangile, qui depuis deux 
siècles avait presque été banni des chaires des églises rêformées, est 
expliqué en 44 sermons. La doctrine des deux livres bibliques est commu- 
niquée d'une facon vivante et qui répond aux besoins religieux de notre 
temps. Il faut féliciter la firme Reinhardt de la belle édition. H.V.d.B. 


*A. VAN DEURSEN, Palestina. Het land van de Bijbel, 2e druk, 
Baarn, Bosch & Keuning, z. j., 20 x 14,5 cm. 279 p., geb. f. 5.90. 
F. J. BRUIJEL, Zijden en Jaren. Het Natuurjaar in de Bijbel, 
iDetezijes 20 XX A4,DeCm.s 234 page f 15.00; 

Dit zijn twee boekjes zonder pretentie, maar die ons heel wat dichter 
bij de Bijbel brengen dan veel gewichtig-wetenschappelijke geographische 
werken over Palestina. Het eerste is een aardrijkskunde van Palestina, voor 
zover deze noodzakelijk is voor het practisch begrijpen van de Bijbel. Alle 
ballast van eruditie is geweerd, terwijl anderzijds anecdotes, die er kunnen 
toe bijdragen om de aardrijkskundige gegevens in onze verbeelding te 
ankeren of om ze aan te knopen bij de Bijbel, niet gespaard zijn. Het tweede, 
dat aansluit bij het eerste, laat ons morgen en avond, de seizoenen, het leven 
en de bedrijvigheid in de open natuur van Palestina meeleven. Beide zijn rijk 
geïllustreerd, en voorzien van de nodige registers. Samen vormen zij een 
kleine, practische encyclopedie over het bijbels landschap. Spijtig dat in het 
eerste de citaten uit de archaïsche Statenvertaling soms storen. Het refor- 
matorisch standpunt blijft voldoende op de achtergrond, zodat ook katholieke 
lezers deze werkjes kunnen gebruiken. H.V.d.B. 


TH. STALLAERT, C.ss.R., Met boek der Psalmen. Met de lofzan- 
gen van het Romeins Brevier. Vertaald en verklaard door TH. 
STALLAERT, z.j. (1948), Haarlem-Antwerpen, J. H. Gottmer, 21 x 
15 cm., 542 blz, Ò 

In 1945 werd door het Pauselijk Bijbelinstituut een klassiek-latijnse 
vertaling van de psalmen uitgegeven, die onder al de thans bestaande ver- 
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talingen wel het meest de grondtekst nabij komt. Die latijnse editie werd 
nu door P. Stallaert niet slaafs, maar toch zo juist en zo getrouw mogelijk 
gevolgd in zijn rhytmische Nederlandse vertaling, die door Prof. Dr. G. Van 
der Leeuw, in 1946 Nederlands Minister van Onderwijs, « uitstekend » wordt 
genoemd. In een korte inleiding schetst S. het belang van de Psalmen en 
van het Brevier in het kerkelijk leven, terwijl hij in appendix een artikel 
vertaalt uit de Osservatore Romano van 30 Januari 1941 over het leken- 
brevier. De psalmen zelf worden getiteld, onderverdeeld en in Latijnse en 
Nederlandse vertaling aangegeven. De verklarende nota's zijn zeer bondig 
gehouden en zullen niet zoveel dienst bewijzen. Flink verzorgde uitgave. 


A.R. 


E. Warrer, Das Gebet des Herrn (Die biblische Schatzkammer), Fribourg E. B., 
Herder, 1948, 19,5 x12 cm, 45 p., D. M. 2.80. — K. Trrieme, Jeremias, Vaterlands- 
verräter oder Friedensapostel ? (ib), ib., 1947, -19,5x12 cm, 30 p., D.M. 2. 
Nous avons déjà signalé lexcellente petite brochure de M. Junker sur le livre 
de Job (Coll. Gand, 1949, p. 281). Dans la même collection viennent de paraître 
deux plaquettes, lune de M. Walter qui veut nous introduire dans la signification 
profonde de la prière du Seigneur. Se reportant au sens littéral du texte, il nous 
suggèêre la résonnance religieuse que cette prière doit avoir obtenue dans le cceur 
des premiers chrétiens. C'est la meilleure facon à nous faire redire cette prière 
comme il le faut. La deuxième plaquette veut nous faire comprendre la mission 
prophétique de Jérémie, Au premier abord cet homme nous paraît un défaitiste. 


M. K. Thieme essaie de lui rendre justice, en le présentant comme exécuteur d'un 


ordre divin. La dernière brochure nous semble moins réussie. ESV dede 


*A. H. Eperkoorr, Pionniers van het Geloof. Het Leven der Aartsvaders, Amsterdam, 
Ten Have, 1948, 21x15,5 cm., 304 p., geb. f. 5.90. 

De auteur geeft op populair- wetenschappelijke manier een korte commentaar 
op de belangrijkste teksten uit de Genesis over het leven der aartsvaders. Zijn boek 
getuigt van conservatieve opvattingen. De uiteenzetting sluit nauw aan bij de tekst 
en de toon is vrij levendig gehouden. Had B; 


*L. BARTNING, Der Weg zum Sinai. Zweites Buch Mose. Kapitel XII-XX (Hefte 
der Besinnung, n° 18), Berlin-Dahlem, Der christliche , Zeitschriftenverlag, 1948, 
19x12 cm, 71 p. 

Ces sept conférences, données en petit comité devant la communauté réformée 
de Dahlem sous la menace du régime nazi, mettent en vedette quelques valeurs 
religieuses que la lecture de l’histoire de l'exode peuvent nous suggérer. H.V.d.B. 


K. Boxrer, Elias der Gottesstreiter, Fribourg e. S., Paulusverlag, 1948, 18,5x12,5 
cm., 282 p., rel. — Ip, Esther. Die Heldentat der Königin, Fribourg e. S., 
Kanisiuswerk, 17x11,5 cm., 123 p. 

L'a., qui raconte de facon populaire et vivante les récits bibliques du prophète 
Elie et d'Esther, veut avant tout moraliser, sans se mettre trop en peine de rendre 
la pensée biblique, H.V.d. B, 
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*C. J. Van Royen, Gestalten uit de Bijbel. Oude Testament, 2° uitg., Assen, Van 
Gorcum, 1949, 21x15,5 cm., 140 blz., gen. f. 3.13, geb. f. 3.90. 

Verschijnt als nf 15 in Van Gorcum's Verhalenbundels; bevat 30 korte verhalen 
waarin bijbelse taferelen voor moderne mensen verteld worden. Het primitief, oosters 
karakter van de oorspronkelijke verhalen is er grotendeels bij verloren gegaan. De 
verhaaltrant is gewild levendig en doet soms bombast aan, HS Wd B; 


THEOLOGIA DOGMATICA 


F. DIEKAMP, Katholische Dogmatik nach den Grundsätzen des 
heiligen Thomas, 1. B., 10. u. 11. Auflage, Münster i. W., 
Aschendcerffsche Verlagsbuchhandlung, 1949, 21 x14 cm., XII+371 bl, 
kart. D.M. 12, Geb. D.M. 13.50. 

Les qualités pédagogiques des manuels de théologie dogmatique de Mgr 
Diekamp sont bien connues: clarté des notions, sobriëté de l'exposé, solidité 
de doctrine. On sait d'autre part que ces manuels, sans négliger la partie 
positive, prennent soin surtout de l'exposé spéculatif de la doctrine thomiste. 
Le premier volume, qui vient d'être réédité, contient les traités De Deo Uno 
et Trino, précédés d'une introduction à la théologie avec le traité De Fontibus. 
Comme les éditeurs ont simplement reproduit l'édition d'avant la guerre, 
sans apporter des modifications, la bibliographie s’arrête à 1938. Nous ren- 
voyons nos lecteurs au compte-rendu de lédition précédente, Coll. Gand., 
1939, t. XXVI, p. 52. A.R. 


S. IL. DOCKX, O.P., Fils de Dieu par grâce, Paris, Desclée de Brouwer, 
WOLS RRA ONCE ARD ETE Le SOE. 

Dans ce bel ouvrage le P. Dockx ouvre de nouvelles perspectives sur la 
doctrine thomiste au sujet de la grâce. Après avoir étudié la déification des 
bienheureux, il retourne à l'ordre terrestre pour se demander en quelle mesure 
cette déification est réalisée in germine par la grâce sanctifiante. Ici-bas Dieu 
mest pas la forme intelligible par laquelle nous puissions le connaître d'une 
connaissance immédiate ; cette vision est réservée à l'état de gloire. Mais 
par la grâce — et ceci constitue la partie la plus originale de l'ouvrage — 
une certaine expérience, une possession affective par l'amour est déjà réalisée 
dès ici-bas. C'est que la grâce sanctifiante s’accompagne de la vertu de 
charité. Par cette vertu nous inaugurons déjà la déification parfaite de l’au- 
delà; «la charité peut dès ici-bas, atteindre non seulement Dieu tel qu’il est 
en lui-même, mais immédiatement, c'est à dire sans aucun intermédiaire im- 
manent entre l'Acte de dilection et l’'Amour subsistant. En d'autres termes: 
la charité peut, dès ici-bas, réaliser dans l'ordre de l'amour l'immédiateté 
que la vision béatifique réalise dans l'ordre de l'intelligence> (p. 60). Après 
Yexamen des rapports de notre déification avec les relations trinitaires l'a. 
essaie de -synthétiser les différents aspects de la grâce. Cet exposé n’obtiendra 
pas l'assentiment de tous les théologiens. La filiation adoptive, au sens 
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strict, ne se référerait d'après l'a. qu’ la nature divine, aux trois personnes 
en commun. Ce n'est qu'une filiation «métaphorique», qui nous assimile 
directement aux trois personnes. Est-ce qu'en ce domaine l'a. tient suffisam- 
ment compte des données scripturaires, qui décrivent l’état de grâce du chré- 
tien comme une relation personnelie de filiation à l'égard du Père céleste et 
comme une mystérieuse participation à la filiation du Fils upique? Peut-on 
nier que certains textes de saint Thomas vont dans le sens de relations 
personnelles aux trois personnes divines distinctement ? Â.R. 


K. ADAM, Una Sancta în katholischer Sicht. Drei Vorträge über die 
Frage einer Wiedervereinigung der getrennten christlichen Bekennt- 
nisse, Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1948, 19 x 13 cm, 144 p. 

K. ADAM, Vers V'unité chrétienne. Le point de vue catholique (Les 
Religions, n. 5), Paris, Aubier, 1949, 18 x 12 cm., 174 p. 

Il ne faut plus présenter à nos lecteurs le théologien K. Adam, auteur 
d'ceuvres christologiques et ecclésiologiques remarquables. Sous un jour nouveau 
il se révèle dans les trois conférences, qu’ en 1947 il a prononcées à 
Stuttgart, et où il traitait du problème de l'union des Eglises. Constatant Jes 
rapprochements entre les confessions catholiques et protestantes il s'est pro- 
posé d'examiner les chances de succès du mouvement cecuménique. Il remonte 
d’abord aux sources du schisme luthérien. Il en rappelle successivement l’oc- 


casion: les abus criants de l'Église à la fin du moyen âge — abus dont 
auteur nous brosse un tableau bien sombre, mais qu’il considère comme un 
aspect transitoire propre à I'Église du moyen âge — et la cause immé- 


diate : lexpérience religieuse de Luther. Aussi, pour les Luthériens la 
réunion se fera en retournant à Luther: «nos frères séparés ne peuvent 
rentrer dans le sein de notre Mère l’Église qu'en revenant à lui Luther» 
(p. 95). En lui ils retrouveront l’héritage catholique, car «Luther pensait encore 
en catholique dans de nombreux domaines» (p 92). Ce sont les théologiens 
après Luther qui ont notablement élargi le fossé, creusé par lui entre les 
deux confessions. D'ailleurs de nombreux points de contact existent encore 
aujourd’hui. Du coté des catholiques le but suprême de toutes les tentatives 
d'union ne saurait être que d’aider dans la mesure de leurs forces à écarter 
les obstacles, psychologiques et autres, qui éloignent les hétérodoxes de 
l'Eglise. Dans la conclusion la. rappelle les principes pratiques qui doivent 
présider à tout rapprochement: se pénétrer de sa propre confession, prier et 
se sacrifier, renoncer à tous les préjugés hostiles à l'égard des membres 
d'une autre confession. Une dernière question: la réunion se fera-t-elle bien- 
tôt? D'un point de vue. purement humain, répond K. Adam, les perspectives 
de réconciliation sont peu encourageantes. Mais les pensées des hommes ne 
sont pas les pensées de Dieu. Espérons donc contre tout espoir et réalisons 


sinon l'union de foi, du moins l'unité dans l'amour. 
A.R, 


F. J. SHEED, Verantwoord Christendom, Antwerpen, Sheed & Ward, 
Zie (LOL 10 em 450 Bling” 135: fr, geb. "165 fr. 

Mr. Sheed is één van de meest populaire straatpredikers in het Londense 
Hyde Park, door zijn reizen en conferenties in verschillende werelddelen 
vertrouwd met de meest diverse mentaliteiten, een man bovendien met ge- 
zond verstand en in contact met het moderne denken. In zijn werk « Theology 
and Sanity» richt hij zich niet tot beroepstheologen («aan hen heb ik niets 
te zeggen, zij moeten mij leren»), ook niet tot ongelovigen, maar wel tot de 
Christen mens, die reeds de godsdienstwaarheden kent en aanneemt, maar 
die moet trachten hun betekenis op zich zelf en voor zijn leven te door- 
gronden. Om dat resultaat te bereiken doet S. beroep op gezond verstand, 
een rijkdom van beelden en belevingen uit de ervaring, een pittige, persoon- 
lijke stijl, die de lezing vlot en aantrekkelijk maakt. Hij wil de christen de 
totale kijk meedelen, die de Kerk bezit over de geloofsschat. Daartoe over- 
loopt hij de verschillende onderwerpen van de dogmatiek, zonder nochtans 
_ aan strenge, systematische theologie te doen. Hij bouwt voort op de theologie 

of tracht ze aan te knopen aan de alledaagse ervaringen. Wij nemen het 
hem dan ook niet alte kwalijk als hij zijn argumenten niet wetenschappelijk 
verantwoordt of soms naast de zaak slaat, zo bv. als hij (cods bestaan wil 
bewijzen langs een reeks per accidens ondergeschikte oorzaken, of als hij de 
naam Jahweh (Ex. 3,14) zo maar dadelijk als een openbaring van God als 
louter Zijn verklaart. AR. 


R. KLIMSCH, De Hemel, 3° druk, Antwerpen, ’t Groeit, zj. (1949), 
23 Xx 16 cm., 352 blz., geb. 164 fr. 

«Geen betere methode om het op de aarde uit te houden, dan te lezen 
over de hemel». Dat is de zin van het voorwoord, waarin de gekende Neder- 
landse predikant, E. H. H. De Greeve, aan het pubiiek de lezing van dit ge- 
schrift aanraadt. Het boek kent nu reeds zijn derde ongewijzigde druk. Het 
is een vulgarisatiewerk, levendig geschreven, concreet met geschiedkundige 
feiten geïllustreerd, maar dat betreurenswaardige leemten vertoont in de 
wetenschappelijke begronding van de beschouwingen over hemel, onsterfe- 
lijkheid en toekomstig leven. Een wetenschappelijke behandeling was waar- 
schijnlijk niet het doel van de schrijver. Vgl. voor de eerste druk Coll. Gand., 
1938, t. XXV, blz. 201. Á.R. 


De Hoeksteen. Een katholiek getuigenis in actuele levensvragen, 
Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 1949, 24,5 x 17 cm., 360 blz., geb. 

Ter gelegenheid van het eeuwfeest der Nederlandse Provincie van de 
Societeit van Jezus hebben een aantal Jezuïeten dit werk uitgegeven. Het wil 
een katholiek getuigenis zijn, dat objectief de toestand van ontwrichting in 
deze tijd beschouwt en peilt naar de wortel van de verschijnselen, «het in- 
zicht nl, dat onze samenleving zich van Christus afwendt of meent onver- 
schillig tegenover Hem te kunnen staan». Het wil dan ook oproepen tot de 
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fundamentele taak: «de heroriëntatie der geesten en harten, der bedrijvigheden 
en bezinningen op Christus in wien alles is gegrondvest» als op de hoeksteen. 
De behandelde vraagstukken zijn van zo’n uiteenlopende aard, dat om goed- 
koop geschrijf te vermijden, beroep werd gedaan op verschillende bevoegde 
medewerkers. 

Geloof, Christus en Kerk zijn de thema’s van het eerste hoofdstuk. 
P. Smulders werpt ons al dadelijk in de problematiek: de Kerk, de voort- 
levende Christus, heeft al evenveel van onze menselijkheid als van Christus’ 
goddelijkheid. Een blijvende reden van ergernis voor de zwakken zijn haar al 
te menselijke tekorten. S. plaatst die trekken als een wezenskenmerk in het 
beeld van deze goddelijk-menselijke gemeenschap. — De volgende hoofdstukken 
behandelen meer bizondere problemen Problemen eerst die zich voordoen bij 
vijf mensengroepen, die «in Christus moeten worden opgebouwd? : priesters, 
religieusen, leken, gehuwden en de jeugd. Verder de problemen van cecumenische 
beweging, missie, houding tegenover andersdenken in Nederland. Ten laatste 
de confrontatie van de Kerk met het arbeidersvraagstuk, met cultuur, filosofie 
en humanisme. 

Wij kunnen slechts aanzetten tot aandachtige studie: de problemen zijn 
actueel, scherp ontleed, terwijl de grondlijnen van de oplossing onbevreesd 
worden voorgehouden. Verwijzen wij slechts onder meer naar het artikel van 
F. Malmberg : het mysterie van de katholieke leek. Welk is het ambt, de 
taak van de leek op zijn terrein? De leek is een wezenlijk lid van de Kerk, 
zelfs een numeriek overweldigend bestanddeel. En toch wordt in de klassieke 
handboeken tenauwernood over de leken gesproken; ze worden soms een- 
voudig negatief bepaald, door gemis aan «jurisdictie», door wat ze niet be- 
zitten. Wat ís hun functie? Lees bv. de verrassende, bepaald niet rooskleurige 
diagnose van de paedagoog Dr N. Perquin over de toestand van de Neder- 
landse jeugd, of het rapport van P.J. Witte, die als journalist-getuige de 
strekkingen van het (Ecumenisch Congres van Amsterdam beschrijft, de ge- 
varen en de kansen voor de R.K.Kerk en de weg voor een gezonde cecume- 
nische beweging. 

A.R. 


J. LECLERCQ, Gesprek tussen mens en God, Nieuwe verbeterde en 
bijgewerkte uitgave (Ontmoetingen), Brussel-Amsterdam, De Kinkhoren, 
Desclée De Brouwer, z.j. (1949), 19 x 12 cm., 270 blz., gen. 

Aantrekkelijke uitgave van een vlotte vertaling van het boek dat ín een 
vorig nummer van ons tijdschrift Coll. Gand., 1949, t. XXXII, blz. 288-289 werd 
besproken. In dit werk beproeft Kan. J. Leclercq op oorspronkelijke wijze de 
eeuwige levensproblemen van de christen mens in zijn verhouding tot God 
en de mensen, persoonlijk te herdenken. 

AR. 
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G. BICHLMAIR, S.J., De Man Jezus, Antwerpen, 't Groeit, 1950, 
Olondo eme blz, neeb. dr fr: 

Is er nog wel plaats voor een nieuwe levensschets van Jezus Christus ? 
Het christen gemoed zal op die vraag dadelijk antwoorden dat de figuur van 
Christus steeds nieuwe facetten ter belichting biedt; Dr Bichlmair zou er 
bijvoegen dat éen van de grondtrekken van het Christusbeeld te weinig werd 
belicht: Jezus werd ons niet genoegzaam als man getekend. De gronden 
van dat verschijnsel liggen op diverse terreinen. De wetenschap peilde bijna 
uitsluitelijk de geheimenissen van de vrouwelijke ziel. De christelijke kunst 
schiep bij voorkeur lieftallige, zelfs zoeterige Christus- en H. Hartbeelden. 
De H. Hartdevotie is in onstaan en verspreiding vooral het werk van vrouwen. 
Men vreesde de universaliteit van Christus te kort te doen door hem niet 
alleen als mens, maar als man te tekenen, enz. enz. Die eenzijdige instelling 
bleef echter niet zonder invloed op het godsdienstig leven. De godsdienst 
kreeg soms te veel de schijn van een zaak alleen voor vrouwen; de man 
voelde er zich niet thuis. En toch is het christendom gesticht door een Man, 
verspreid en geleid door mannen. Jezus Christus zelf is het levende, concrete 
oerbeeld van het man-zijn in zijn meest waarachtige en volmaakte uitdrukking, 
Daarom ook stelde S. zich ten doel de activiteit van Jezus te herdenken 
vanuit het standpunt van het mannelijk zieleleven. Het werd een originele, 
waardevolle bijdrage tot de psychologie van Jezus. A.R. 


J. DE BIVORT DE LA SAUDEE, Anglicans et Catholiques. Le 
Probleme de l'Union Anglo-Romaine. (1833-1933), 11 gravures hors 
texte, Bruxelles, Goemaere, 1949, 23 x 14 cm., 276 p. 

Le travail du P. Bivort de la Saudée est une contribution importante à 
oeuvre de lunion des Eglises. Par l'objectivité des faits relatés et par la 
compréhension des positions, l'auteur crée une intelligence sympa- 
thique des efforts d'’autrui et un sentiment d’entre-aide mutuelle vers une 
réalisation d'union qui sera le résultat non pas tant de forces humaines que 
de la grâce de Dieu qui travaille cependant à travers les causes secondes. 

Ce volume qui s’ouvre par un chapitre de rappel du mouvement d’Ox- 
ford et de la conversion de Newman, contient le récit détaillé des célèbres 
conversations de Malines, tendant à la réunion en corps des Anglicans à 
VEÉglise Romaine. L’auteur a pu consulter des documents inédits, surtout des 
archives de l'archidiocèse de Malines et de Charles Windley Wood, pêre de 
lactuel Lord Halifax. Au surplus les rapports personnels qu’il entretient 
avec des Anglicans lui permettent de parler en connaissance de cause. Ainsi 
il faut revivre les entretiens de Malines; il campe bien les puissantes per- 
sonnalités qui y ont participé, la grande et noble figure du Cardinal Mercier 
qui domine tout l'ensemble, Lord Halifax qui nous remplit également d'un 
profond respect, puis Mgr Battifol, Mgr Portal, Frère, Gore et Kidd, Rap- 
pelons qu'il y eut en tout cinq conversations de Malines. L'auteur procêde 


avec sérénité et maîtrise; il expose avec une parfaite clarté et une objecti- 
vité remarquable tous les détails de ces célêbres discussions, qui ne purent 
malheureusement aboutir à aucun résultat concret, du moins immédiatement, 
mais qui soulevèrent du moins de beaux espoirs et permirent de serrer de 
plus près le grave problème de la réunion des Églises. 

Toux ceux qui comprennent à quel point l'union des chrétiens serait 

efficace pour établir un barrage contre la marée montante du matérialisme 
athée s'intéresseront à ce substantiel ouvrage, où ils trouveront tant de 
trésors. M. F. 
G. TH. H. LIESTING, De Zin van het Laatste Avondmaal volgens de 
nieuw-testamentische teksten. Beeld of werkelijkheid (Academisch 
Proefschrift), Brakkenstein — Nijmegem, Drukkerij Sint Joseph, 1948. 
Re fen 

De bedoeling van schrijver beperkt zich tot een samenvattend exegetisch 
onderzoek naar de zin en de betekenis van de eucharistische teksten, zoals 
ze in hun huidige kontekst voorkomen, afgezien van de kwesties van histo- 
riciteit en van de oorsprong van de Avondmaalsviering. Het gaat derhalve 
om de vraag, in hoever de katholieken zich voor hun leer over de H. Eu- 
charistie kunnen beroepen op de teksten van het Nieuwe Testament. Door 
deze probleemstelling draagt het boek een apologetisch karakter en wordt er 
naast de eigenlijke exegetische vraagstukken een ruime plaats toegekend aan 
de scripturistische argumenten die ons bewegen de eucharistische teksten in 
eigenlijke zin te verklaren. 

Na een overzicht van de katholieke leer, van de opvattingen van de 
oudere en nieuwere protestanten en van de onafhankelijke kritiek, behandelt 
schrijver in verschillende hoofdstukken de instellingsteksten bij de Synoptici 
en S. Paulus, waarbij de bewijzen voor de letterlijke zin van Christus’ woor- 
den breed worden ontwikkeld. Verder bespreekt hij de opvattingen van Pau- 
lus over het Avondmaal, de leer van Johannes en tot ‘slot het offerkarakter 
van het Avondmaal. 

Schrijver heeft ongetwijfeld zeer goed aan zijn beperkte doelstelling be- 
antwoord. Wij vragen ons echter af of een exegetische behandeling van de 
nieuw-testamentische teksten niet meer bijbels-theologische elementen op de 
voorgrond zou kunnen brengen. Bovendien zouden de scripturistische argumen- 
ten voor het werkelijkheidskarakter van de Eucharistie aan kracht winnen, 
indien ze gezien werden in hun groei achtereenvolgens in de eerste commu- 
nauteit, bij Paulus, de Synoptiekers en Sint Jan. Dit alles is wel min of 
meer aanwezig bij Schrijver, maar te veel op de achtergrond. Dit was ook 
niet zijn doel. Ondanks die tekorten blijft zijn werk zeer verdienstelijk. M.F. 
L. MONDEN, Het Misoffer als mysterie (Bijdragen-bibliotheek, d. 2), 
Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 1948, 16 X 24 cm, 192 bl, 
gen. 8,5 fl., geb. 9,5 fl. 

De leer der Mysteriengegenwart van Odo Casel en de abdij van Maria- 
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Laach heeft sinds enkele jaren de sacramentele theologie en het theologisch 
denken ín het algemeen sterk beinvloed. Dr Monden die deze mysterieleer 
jaren heeft bestudeerd, geeft ons hier een bezonken studie over de schaduw- 
zijden en de positief-bruikbare elementen van Casels theorie, Hij begint met 
zo objectief mogelijk de ideeën van Casel in het algemeen, vooral echter 
over het H. Misoffer, uiteen te zetten, en geeft daarna de voornaamste 
gegevens waarop Casel zich beroept uit de liturgie, St Paulus, de HH. Vaders, 
de scholastiek en het Tridentinum. In het tweede deel volgt dan een critisch 
onderzoek. Dit gaat eerst over de waarde van de positieve gegevens, en dan 
blijkt dat de mysterieleer niet zonder meer de weergave is van de authentieke 
leer van de Kerk zoals Casel het voorstelt, maar een sacramentele theorie 
naast de andere. Vervolgens onderzoekt schrijver de theorie zelf. Vooreerst 
worden de bezwaren vermeld die men er tegen heeft in gebracht, en verder 
wordt nagegaan hoein het bijzonder Söhngen en Poschmanan geprobeerd hebben 
de mysteriënleer te wijzigen en te verbeteren. Hierbij geeft Pater Monden 
dan zijn persoonlijk oordeel, gepaard met zijn eigen ideeën over de sacra- 
menten en vooral over het H. Misoffer. Steunend op een juist begrip van 
participatie, symbool en symbooloorzakelijkheid, stelt hij het sacrament als 
god-menselijk symbool en de H. Mis als sacramenteel offer. Dusdanig is de 
Mis de sacrificiële act van Christus, die zoals Hij zich op Calvarie heeft 
uitgedrukt in het uiterlijk gebaar van zijn reële dood, nu zich uitdrukt in het 
Sacrificaal commemoratief. gebaar van de priester, en dusdanig van dit uiter- 
lijk gebaar het reële symbool maakt van zijn lijden. Ter bevestiging confron- 
teert Pater Monden zijn theorie met de mysterienleer van Casel, met 
Söhngen, Poschmann, alsook met de traditie. 

Deze substantiële studie zal ongetwijfeld meer klaarheid brengen in de 
theologische discussies over de H. Mis. Pater Monden beheerst zijn stof perfect 
en hetgeen hij neerschrijft, munt uit door helderheid en logische denkkracht. 


M.F. 


Satan, Voorhout, Foreholte, 1949, 23 x16,5 cm., 666 blz., geb. 13,5 fl. 

Een vijftal Nederlanders vertaalden het gunstig onthaalde Satannummer 
van de Études Carmélitaines. Daarin wordt door drie en dertig Franse auteurs 
de duivelsfiguur onder alle mogelijke aspecten belicht, zo van theologisch, 
exegetisch, mystisch, kerkrechterlijk als van historisch, psychopathologisch en 
letterkundig standpunt. In de Nederlandse uitgave werd bovendien een artikel 
toegevoegd van E.H. Ch. Moeller, dat onder de hoofding « Dubbelzinnigheid 
van Satan» een synthetiserende inleiding vormt op het werk. Hij wijst er 
op de schijnbare tegenstrijdigheid in de houding van de moderne mens, die 
betoverd door die geheimzinnige persoonlijkheid toch omtrent bestaan en 
invloed van de duivel een scepticisme huldigt dat veelal gelijkstaat met een 
practische loochening. Hij verzoent de persoonlijke figuur van Satan uit 
Schrift, Kerk en theologie met de « psychologische duivel > uit de medische 


es 


en letterkundige studies, die zijn invloed als een immanent verschijnsel 
onderzoeken en hem dan ook schijnbaar herleiden tot pathologische stoornissen. 
Door zijn onderscheid tussen bezetenheid en invloed van de duivel in het 
algemeen, tussen het «sensationele» duivelse optreden en het verborgen 
duivelse, dat valt onder de theologie van zonde en verlossing, is dit artikel 
zeer wel op zijn plaats in het begin van deze studies. 

Afzonderlijk de artikelen bespreken is hier onmogelijk, Wijzen wij slechts 
op de bijdragen van P.A.Lefèvre, s.j., die de klassieke opvatting resumeert 
omtrent de satansfiguut in het Oude Testament. Voor wat de etymologie en 
het oude woordgebruik betreft onderstreept S. onvoldoende duidelijk 
(bl. 26) dat oorspronkelijk de naam « satan» niets meer dan «vijand» bete- 
kent. Prof. H. 1. Marrou van de Sorbonne geeft er zich rekenschap van 
welke de moeilijkheden van de moderne mens zijn om het bestaan van de 
duivel ernstig op te nemen; hij meent dat dit te wijten is o.m. aan het feit 
dat de moderne mens niet houdt van de onzichtbare wereld, en ook aan een 
verkeerde voorstelling van de duivelsfiguur, die hij zelf tracht te omlijnen 
op grond van de kerkelijke traditie: hij maakt onderscheid tussen wat de 
Vaders schrijven als echo van hun tijd en wat zij affirmeren als getuigen van 
de geloofstraditie. Mer F. M. Catherinet geeft in zijn artikel « de bezetenen 
in het Evangelie » een inzicht in de gevallen van bezetenheid, die ook in het 
evangelie onderscheiden worden van loutere genezingen; uiterlijk kunnen 
beide onder dezelfde tekens voorkomen; om ze te onderscheiden is een 
helderziendheid van bovennatuurlijke orde nodig, De moderne lezer zal zich 
vooral aangetrokken voelen door de studies over de Satan in de letterkunde, 
waaronder wij bizonder willen vermelden de treffende studie van Dom A. Mager: 
« Satan in onze dagen». Slechts de « overpeinzingen over Satan» van M.A. 
Frank-Duquesne vallen enigszins uit de stijl : het zijn kanttekeningen uit de 
joods-christelijke overlevering, noch kritisch gewogen, noch wetenschappelijk 
tot een geheel verwerkt. à 

Alles samen genomen is dit werk een aanbevelenswaardige, kleine 
encyclopedie, enig in haar soort, over een rijk gevarieerd onderwerp. De 
studies zijn meestal van de hand van specialisten in kerkelijke of therapeu- 
tische wetenschappen. Safan is bovendien een van de beste Foreholte- 
uitgaven, d. w. z. zeer fijn verzorgd, verlucht met talrijke kunstrepro- 
ducties over Satan en facsimile’s van occulte geschriften. De Satansatmosfeer 
is gesuggereerd zowel door de gekleurde reproductie van het monster op het 
omslag als door het Apocalypscitaat (13,18), waarmêe het boek op blad- 
zijde 666 sluit. A. R. 

L. Soupieou, Lumière sur le Sacerdoce de Jésus-Christ, Prêtre selon Lordre de 
Melchisédech, Paris, Lethielleux, 1948. 19x12 cm., 160 p., 190 fr. fr. 

La première partie est une étude scientifiguement menée des témoignages con- 
cernant le sacerdoce de Notre Seigneur Jésus-Christ «selon ordre de Melchisédech ». 
Partant du récit de la Genèse au ch. XIV, l'auteur poursuit le thème du sacerdoce 
«selon l'ordre de Melchisédech» dans le Ps. 109, Vépitre aux Hébr, VII, puis à 
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travers la tradition juive, chrétienne et ecclésiastique, pour aboutir à l'utilisation 
liturgique et artistique du thême. La seconde partie qui s’intitule « Elévations» sont 
les fruits savoureux des études précédentes. Les considérations présentées sont suggé- 
rées pour la plupart parle chap. VII de Vépitre aux Hébreux. Elles fournissent une 
méditation pieuse et en même temps théologique sur la vie en beauté et en pertec- 
tion qui est celle du prêtre. M. F,. 


M. Paripeon, Le sens de léternel, Paris, Desclée-De Brouwer, 1949, 19x11,5 cm., 
144 p 

L’auteur rappelle en six chapitres le destin de l'homme, personne divinisée par 
la grâce, la nature de la foi, de l'amour, de action, le sens de la souffrance et les 
fins dernières de l'homme. Le tout est centré sur la notion de vie: vivre, c'est 
croire, c'est aimer, c'est agir, c'est souffrir, c'est se survivre. 

Très actuel, cet exposé nous montre l'activité la plus récente de l'Église dans 
ses divers domaines. Certaines pages sur la foi et sur la grandeur de l'action et 
son rôle sanctificateur sont spécialement évocatrices. Nous recommandons ce _ petit 
livre bienfaisant, spécialement aux militants d'Action Catholique. M. F. 


G. Lemesre, Si tu étais Prêtre, Paris, Lethielleux, 10, rue Cassette, 1948, 19 x 12 cm, 
234 p., 220 p. 

Le Directeur de (Euvre des Vocations du diocèse de Bayeux, révèle dans ce 
livre sa longue expérience au sujet de la vocation des jeunes au sacerdoce. Ses con- 
sidérations destinées aux jeunes présentent une sorte de gradation, upe ascension 
bien conduite vers lidéal, Dans ses rêves d'avenir adolescent généreux imagine 
une vie grande et belle. Or le sacerdoce lui offre la vie la plus grande, la plus né- 
cessaire au bonheur de tous. C’est le Christ lui-même qui y appelle. Il faut toute- 
fois discerner son appel: l'auteur apprend à quels signes on peut le reconnaître. 
L’appel entendu, il faut se préparer à yj répondre, 

Le style rapide, alerte convient partaitement à un livre pour jeunes; l'histoire 
qui termine chaque chapitre fera choc dans lesprit de celui qui la lira. M.F, 


THEOLOGIA MORALIS 


E. MERSCH, Morale et corps mystique, Troisième édition, considé- 
rablement augmentée, 2 Vol, Bruxelles, L'Edition Universelle, rue 
Rovale,nod 1940. Tb 23 empeta lt Tebfr. tlEs 7D fr 

La première édition de « Morale et Corps Mystique » date de 1936. Une 
deuxième édition à peine retouchée a été publiée en 1941. Cette troisième 
édition a été augmentée d'un second volume composé avec quelques études 
inédites du P. Mersch, au sujet des vertus théologales,complétées par 
d’anciens articles parus dans la N.R.T. 

Le premier volume reproduit intégralement le texte des éditions pré-- 
cédentes. Rappelons-en les enseignements majeurs. L'incorporation au Christ 
fait à l'homme lobligation de se détacher de soi-même pour agir en membre 
du Christ et en fils adoptif de Dieu. Si le Christ est la vie du monde, il 
n'y a qu’une religion, celle du Christ, et cette religion chrétienne, c'est la 
religion catholique. Les autres confessions chrétiennes ont cependant un 
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germe de retour en ce qwelles ont gardé de chrétien, De là découlent 
certains principes généraux: l'incarnation est l'exemplaire de toute sainteté 
des chrétiens. Les chrétiens n'ont pas d'autre sainteté à acquérir que la 
sainteté des membres, d'autres prières à adresser à Dieu que la prièêre des 
membres, d'autres sacrifices à offrir que le sacritice des membres: tous 
prêtres dans l’unique prêtre (le « Sacerdoce » des fidèles étant cependant 
différente du sacerdoce des prêtres auquel il demeure uni dans le Christ). 

Le second volume est réparti en six chapitres de longueur três inégale: 
tous sont impregnés cependant de l'dée chêre à l'auteur. Les considérations 
générales de «La morale et le Christ total», rappellent que la morale 
chrétienne a pour principe premier le Christ total, Dieu et homme, tête et 
corps. Elle en tire son développement, sa transcendance, sa vie, L'auteur 
apporte trois applications de ce principe: notre divinisation dans le Christ, 
l'union de tous les chrétiens dans le Christ ou l’esprit catholique; enfin 
l'ascétique de VÉvangile se prolongeant du Christ individuel au chrétien 
individuel. L’inéluctable exigence que présente la grâce de s'accompagner de 
foi et de charité, mais aussi d'espérance fait l'objet des études suivantes: La 
grâce et les vertus théologales (ch. II) ; l'essence et l'unité intérieure de la 
foi «in Christo» (UID); lespérance et la sainte vertu d'espérance (IV et V) ; 
enfin la charité, le plus grand des commandements (VI). 

L'idée maîtresse du P. Mersch,le rôle du Christ dans le corps mystique, 
est ainsi considérée de tous côtés. Spécialement le second volume montre les 
aspects nouveaux que présente la doctrine du corps mystique pour la fois 
lVespérance et la charité. Les dissertations du P. Mersch viendront certaine- 
ment aider à lélaboration d'une morale vraiment chrétienne et surnaturelle. 

ME: 


A. LANZA, Zheologia Moralis, Tomus [: Zheologia moralis fun- 
damentalis, Taurini-Romae, Marietti, 1949, 25 x47 cm., 570 p. 

[ll.mus ac Rev.mus auctor, hodie archiepiscopus Rheginensis ac episcopus 
Bovensis in Ítalia, scientiae theologicae îructus quos per sedecim annos prius 
Catacen in Seininario Calabro ac dein Romae in Pontificio Athenaeo Late- 
ranensi docens maturavit, publici iuris fecit. 

Sequentia potissimum auctor intendisse declarat : scientificam indolem 
una cum practico disciplinae obiecto et fine apte coniungere ; auditorum 
lectorisque mentem non solum accurate edocere sed etiam instituere atque 
ad rectum aestimationis habitum in moralibus informare; necessariam distinc- 
tionem theologiam moralem inter et scientias affines agnoscere et servare, 
earum tamen nexu minime neglecto; morale studium intra honesti inhones- 
tique terminos haud coercere, sed ad superiores quoqgue virtutis christianaeque 
perfectionis gradus extendere, inditis tamen conscientiae vinculis tantum cum 
certa fuerint; supernaturalem hominis fnem assidue spectare, ad naturam 
quoque attente inspicere quam gratia, nedum tollat vel supprimat, sanat 
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potius, complet et elevat ; revelatione innixum praesupposita sive psychologici 
ordinis sive ethicae indolis non negligere ; moralibus magis quam juridicis 
normis inhaerere; in recentioribus potius quam in peremptis immorari. 
Primum volumen de theologia morali fundamentali agenset iuxta 
praefata principia paratum, iam prodiit, in quo successive de tine ultimo, actibus 
humanis, legibus, conscientía, virtutibus ac peccatis agit. Huius operis com- 
positio quoad formam ac contentum est classica. Propter dota vero claritatis 
ac soliditatis absque dubio commendatione digna est, ba led 5 


FR. TILLMANN, Der Meister ruft. Die Katholische Sittenlehre ge- 
meinverständlich dargestelt, Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1949,23,5 x 15,5 
emt 40 Jbl 

Onder diegene die in de laatste jaren daadwerkelijk getracht hebben de 
katholieke moraaltheologie van de weg der verstarring af te leiden is 
Professor Fr. Tillmann een der meest vooraanstaande. Het is niet gemakke- 
lijk zijn hervormingspoging met één woord te kenschetsen. Wellicht kan men 
zeggen dat zij beoogt een christologische, positief-bijbelse, kerygmatische 
genademoraal uit te bouwen die zowel de gemeenschaps- als de persoonlijk- 
heidsethiek wil bevorderen. (Cîr Sfromingen in de moraaltheologie, in Coll. 
Gand. 1948, t. XXXI, p. 219-236). 

Der Meister ruft is een korte samenvatting van Die Idee der Nachfolge 
Christi, en Die Verwirchlichung der Nachfolge Christi van dezelfde schrijver ; 
een samenvatting die, bestemd voor katholieke leken, in een algemeen- 
verstaanbare vorm waarin de theologische vakwetenschappelijke terminologie 
geweerd werd, uitgewerkt is. 

De katholieke moraal wordt in dít werk voorgesteld als de verwezenlijking 
van de «imitatio Christie. « Zo iemand mijn volgeling wil zijn, dan moet hij 
zichzelf verloochenen, zijn kruis opnemen iedere dag, en Mij volgen ». Lc. 
9,23. De moraaltheologie zal dus de draagwijdte van deze navolging uiteen 
zetten. In een eerste deel handelt schrijver over de zin en het doel van de 
«imitatio Christi», haar gronden, houdingen en motieven, tenslotte haar teloor- 
gang. Na deze fundamentele beschouwingen komt dan de uiteenzetting van 
de speciale moraal in vier delen die respectievelijk de liefde tot God, tot 
zich zelf, tot de naaste van mens tot mens en tot de gemeenschap omschrijven. 

Professor Tillmann heeft in dit boek getracht de mysterieuse omvang 
en voorwaarden te schetsen van de ware navolging Christi. Zij vraagt van de 
christen geen gewone humanistische volmaaktheid maar de beoefening, met 
Gods genade, van de bovennatuurlijke deugdenvolheid van Christus. De 
zedelijk-religieuze rijkdom welke dit boek bevat is gegroeid uit een bodem 
van diep psychologisch inzicht, rijpe godsdienstige ervaring en een uitgebreide 
kennis van de H. Schrift. De verhandeling is volledig positief-bijbels van 
methode ; historische argumenten en scholastische bewijsvoeringen komen er 
niet in voor. Dank aan de scripturistische inslag gaat er van het boek 
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een deugddoende invloed uit die vanaf de eerste bladzijden de lezer treft. 
Een prachtige en degelijke moraaltheologie voor leken die tevens zonder 
twijfel veel voor priesters geschreven werken ver overtreft. Zij weze allen 
aanbevolen als een rijke mijn waaruit ascetisch leven en predicatie niet 
genoeg kunnen putten. EVER 


V. DE BROGLIE, SJ., De fine ultimo humanae vitae, Tractatus 
theologicus, Pars prior positiva, Paris, Beauchesne, 1948, 25 x17 cm, 
300 p. 

Ex tractatibus quos complicitur theologia tam speculativa quam practica, 
nullus rectius dici potest ceterorum fundamentum quam tractatus De ultimo 
fine vitae humanae. Cum vero paucae tantum publicationes momento materiae 
insufficienter aptatae, in quibus insuper aspectus naturalis et supernaturalis, 
quaestiones morales et dogmaticae, methodus positiva et scholastica nimis 
sejunguntur, ultimis temporibus prodierint, R. P. de Broglie tractatum 
extensum ac syntheticum de fine ultimo conscribere conatus est. Quaestiones 
in ipso expositae tam ad theologiam moralem fundamentalem quam ad 
dissertationes De Deo uno, De Deo creante et elevante, De novissimis ac De 
gratia pertinent. 

Prior huius operis pars, positiva scil., hucusque edita est. Indicato 
obiecto praesentis tractatus ac breviter enumeratis principalioribus solutionibus 
quas philosophia antiqua et moderna problemati dederunt (1-28), auctor 
exponit quid de fine ultimo docuerint cum _utriusque Testamenti Sacra 
Scriptura (29-69), tum priorum saeculorum scriptores inter quos praesertim 
S. Augustinus (70-118). Addit quoque enumerationem praecipuorum errorum qui 
in praedicta quaestione apparuerunt et explicationem documentorum ecclesias- 
ticorum ad ipsam pertinentium (119-225). 

Materia tractata, licet secundum theses distribuitur, ordinem chronologicum 
evolutionis doctrinalis sequitur. Excursus de distinctione inter libertatem 
Augustinianam et Scholasticam (83) sicut et de illa inter naturam et superna- 
turalitatem (119) attentionem lectoris peculiariter movent. Meritum inconcus- 
sum huius operis absque dubio in adunatione omnium elementorum ad 
destinationem nostram supremam spectantium reponendum est. Absoluta 
expositione positiva, superest ut de ipsa indole metaphysica harum veritatem 
revelatarum fiat inquisitio, ut ex principis philosophicis S. Thomae quam 
maxime illustretur et nexus quem veritates illae habent cum __principiis 
rationis et intima cohaerentia qua conjunguntur inter se. Quod auctor 
facturum in altere volumine promittit. EVP: 


J. BoNsirven, S.J., Le divorce dans le Nouveau Testament, Paris-Tournai-Rome, 
Desclée et Ci°‚ 1948, 19x12,5 cm, 94 p. 20 fr. 

L'indissolubilité absolue du mariage chrétien telle qu'elle est enseignée par 
PEglise Catholique est fondée sur des bases scripturaires solides, comme Paes 
I Cor, 7, 10-11; ZLuc., 16, 18; Marc., 9, 7-12. Cela n'empêche l'existence d'un 
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problème très embarrassant posé par la fameuse incise «excepta causa fornicationis» 
et «aisi fornicationis causan de Mat, 5, 81-32 et 19, 9. Le P. Bonsirven donne 
à cette difficulté une explication qui a déjà été proposée à diverses reprises, mais 
qui n'a jamais été appuyée si fortement par des arguments tirés de la littérature 
juive contemporaine et du vocabulaire neo-testamentaire. Il entend fornicatio au sens 
de mariage nul, de faux mariage, d'union libre. Le sens de lincise serait donc que 
le renvoi de la femme est toujours interdit, sauf en cas d’union de prostitution qui 
ne constitue qu'un mariage invalide, irrégulier et nul. 

«Cette solution, écrit l'auteur, présente le triple avantage: de rester dans la 
ligne de la pensée et du vocabulaire juifs, de respecter la grammaire grecque, st 
surtout, de ne pas introduire de contradiction dans les paroles du Seigneur». Le 
P. Bonsirven a conféré à cette hypothèse apparemment trop canoniste une valeur 
plus exégétique. WEE 


THEOLOGIA ASCETICA ET PASTORALIS 


P. GHYSSAERT, pr., Jezus Christus te gemoet, 2dln, Brugge, Beyaert, 
1949, 17,50 x 11 cm., 638 en 692 bl., 340 fr. 


De bekende en onvermoeibare Brugse priester schonk ons thans twee 
bundels overwegingen waarin aan de lezer gevraagd wordt dat hij met behuip 
van die meditaties de grote geliefde, Jezus Christus, te gemoet ga. 

De bedoeling van het werk is apologetisch, de inslag meditatief. De 
vorm van iedere meditatie is er een van gebed, van een samenspraak met 
God, met Christus. Er is in de acht delen van het werk een stijgende lijn: 
eerst wordt meditatief contact genomen met Jezus’ getuigen, verder wordt 
het historisch leven van Jezus overwogen: Jezus, kind en knaap, Zijn 
openbaar optreden, lijden en dood, verrijzenis en hemelvaart. In het voor- 
laatste deel gaat de mediterende Jezus Christus te gemoet in Zijn triomf 
over de dood en in het laatste denken wij na over de vrucht van onze 
ontmoetingen met Jezus Christus. 

Uit de overwegingen van deze bundels komt de ziel in bewondering 
voor Christus 1/ als mens 2/ als Mensenzoon 3/ als Godszoon. De bewon- 
dering zal zich omzetten, al mediterend, in een geest van geloof en gebed, 
in een vurige liefde tot Christus. 

Mogen deze overwegingen, gefundeerd op de beste moderne Christus- 
studiën, vele zielen leiden tot een betere kennis en een vuriger liefde van 
en tot Jezus Christus. Pais 


K. WIJNANTS, Mijn dagelijks gebed, 2 dln, Averbode, Goede Pers, 
1949, 18 x 12cm., 612 en 512 bl., geb. 250 fr. 


Deze overwegingen werden opgemaakt in de geest van de Misliturgie 
van het tijdeigen. Het eigen der heiligen en het brevier werden slechts bij 
uitzondering als bronnen gebruikt. 

De auteur kiest voor iedere Zondag als onderwerp van de meditatie 
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die gedachte welke volgens hem, het hoofdmotief van de Misliturgie vormt. 
Het onderwerp voor de overweging van iedere dag der week wordt even- 
eens aan dezelfde Mis ontleend. 

Elke overweging bestaat uit drie delen. Vooreerst de inleiding waarin 
de korte inhoud van de Mis, de hoofdgedachte van de overweging, meestal 
door geciteerde teksten wordt weergegeven. Daarop volgt de eigenlijke me- 
ditatie die steeds verdeeld ís in twee delen en waarin doorlopend op teksten 
van de H. Schrift beroep wordt gedaan. Het derde'deel is een gebed, waar- 
in uitdrukking wordt gegeven aan persoonlijke wensen en verlangens. De 
drie delen van de meditatie zijn typographisch door verschillende lettertypen 
van elkander onderscheiden. 

Scripturistisch- en liturgisch gefundeerd, opbloeiend tot een hartelijke 
samenspraak van de ziel met Christus, verbinden deze twee bundels naar 
onze oprechte mening de objectieve en subjectieve devotie in een dagelijks- 
mooi gebed. Wij durven daarom deze overwegingen ten zeerste aanbevelen. 

Pa 


KAN. VANDER HEEREN, Liturgische overwegingen voor kloosterlingen, 
Brugge, Beyaert, 1949, 13,5 x 21 cm., 286 bl, 90 fr. 


Ziehier een reeks korte en eenvoudige overwegingen voor alle Zondagen 
en enkele feestdagen van het liturgisch jaar. Die overwegingen zijn bestemd 
voor kloosterzusters en dragen elk een titel die de inhoud ervan samenvat 
en als leidende gedachte kan medegedragen worden door den dag. 

Voor iedere gelegenheid heeft schrijver drie verschillende overwegingen 
opgesteld: in een eerste tracht hij alle kleinere delen van het Misformulier 
tot een eenheid te verwerken; ín de tweede neemt hij het epistel in over- 
weging; in de laatste het evangelie van de H. Mis. 

Deze overwegingen zullen de kloosterlingen gewis. de H. Schrift beter 
leren kennen en waarderen, en de religieuzen helpen leven volgens de geest 
van de kerkelijke liturgie. PRE 


F.C. V. BEUKERING, Leven met de Kerk, Antwerpen, ’t Groeit, 
1948, 18,5 x 12,5 cm, 325 bl., fl. 4,90. 


Deze Rotterdamse pastoor was destijds een goed bekend figuur en een 
oorspronkelijke redenaar op de liturgische weken. Hij had zich voorgenomen 
een trilogie te schrijven die tot een handboek der liturgie kon uitgroeien. 
Vroeger verschenen daarvan reeds twee delen: «de Mis», «in de Kerk»; 
thans ligt hier voor ons een posthuum werk, het derde deel van de trilo- 
gie, dat werd betiteld « Leven met de Kerk». 

In dit boek handelt Pastoor van Beukering over de viering van het 
kerkelijk jaar in het kerkgebouw en de familie. Op boeiende en geestdriftige 
wijze geeft de auteur aan zijn lezers de nodige leiding om de kerkelijke 
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feesten zo te vieren dat zij niet enkel herinneringsteesten zijn, maar even 
zovele milde bronnen van nieuwe genaden, genaden die eigen zijn aan die 
herdachte gebeurtenissen. Palen 


Z. DE KORTE, De Mis-Liturgie, Antwerpen, Sheed en Ward, 1949, 
23,5 x 15,5 cm, 410 bl., gen. 145 fr., geb. 175 fr. 


De professor van Liturgie aan het Theologicum te Warmond publiceerde 
in 1934 zijn lessen over het H. Misoffer onder de titel: « De Misliturgie ». 
Te midden van zijn herderlijk en administratief werk als pastoor-deken te 
Alphen a/d Rijn, waar hij in November 1938 werd benoemd, vond hij nog 
de tijd om zijn werk te herzien en het grondig te herwerken. Toen hij er 
bijna mede klaar was, werd hij door de Deutsche Polizei gevangen genomen 
en stierf, als slachtoffer van zijn herderlijke plichten, te Bergen-Belsen. 

De Benedictijnen van de S. Paulusabdij te Oosterhout hebben de verdere 
afwerking van de tweede druk van Deken De Korte's werk op zich geno- 
men. Zij hebben de oorspronkelijke tekst, zoals de auteur deze had herzien, 
geëerbiedigd. De veranderingen die noodzakelijk of nuttig waren, evenals 
enkele verwijzingen naar recente litteratuur, werden opgenomen in de aan- 
tekeningen, aan ieder hoofdstuk afzonderlijk toegevoegd. 

Het boek bevat drie delen. In het eerste wordt gehandeld over de ge- 
leidelijke opbouw van de mis-liturgie tot aan het Missale Romanum; ver- 
volgens wordt de voorbereiding op de Miís volgens het Missale Romanum 
bestudeerd; in het laatste deel wordt de H. Mis volgens hetzelfde Missale 
op degelijke wijze verklaard. 

Aan alle priesters en leken, die de H. Mis beter willen leren kennen, 
wordt dit degelijk werk aanbevolen. Pale 


R. KNOX, De Mis voor de Lens, Antwerpen, Sheed en Ward, 1949, 
Oem L4ONDI gen ZENE EEDE NOS ET: 


Dit boek brengt ons een voortreffelijke vertaling van The Mass in slow 
Motion, een aantal preken die de befaamde Engelse bijbelvertaler R. Knox 
tijdens de oorlog hield voor een gehoor van geëvacueerde kostschoolmeisjes. 

Bij de lezing van dit werk voelt men aan dat schrijver een sterke en 
diepe vroomheid heeft die hij nu eens manifesteert in een grappige en 
schertsende toon om dan weer tot het ontroerende toe verder te gaan. 

Het boek leest zeer vlot, het ís een mengeling van scherts en ernst, 
speels en serieus; in alle geval sterk oorspronkelijk ! lE: 


J. JANSSENS, Zielzorg in de Nijverheidsstreken, Mechelen, S. Fran- 
ciscusdrukkerij, 1949, 21 x 15 cm., 255 bl. 
Het probleem van de zielzorg in de nijverheidsstreek wordt in dit 


boek grondig bestudeerd. Schrijver beschouwt realistisch het godsdienstig- 
zedelijk peil van de bevolking die in de industriecentra woont en zegt dat 
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vele parochies beginnen te gelijken aan een missiegebied. Een overgroot 
gedeelte van de gedoopten immers leeft onverschillig of heidens; de pa- 
rochiegeest gaat te loor; de geestelijkheid verloor veel van haar gezag; zin- 
nelijkheid en materialisme tenslotte ondermijnen het godsdienstig leven. 

Tegenover die geleidelijke afval van de Kerk stelt schrijver de vraag 
of onze traditionele methodes inzake zielzorg niet moeten worden herzien 
en weder aangepast ? 

Schrijver doet dan een bescheiden poging om de weg te wijzen aan 
zijn confraters. Bij het lezen van zijn boek voelt men aan dat de auteur 
een priester is met veel ondervinding die, midden zijn drukke bezigheden, 
bleef studeren. Wij wensen hem daarom geluk, alsook om de nieuwe hori- 
zonten welke hij hier en daar opent. In zijn geheel genomen schijnt het 
boek ons te veel een doolhof, een stukwerk, een mozaïek; er is een groot 
gemis aan eenheid van visie en van lijn. We weten echter zeer goed: het 
is niet gemakkelijk, en deze kritiek neemt weinig of niets af van de waarde 
van het werk. Panl 


W. MULDER, Parochie en Parochiegeestelijkheid, Utrecht-Nijmegen, 
Dekker en Van de Vegt, 1947, 24 x 16 cm., 320 bl. 


Dit werk geeft een volledige en systematische uiteenzetting van alle 
kerkrechterlijke bepalingen, die op de parochie als zodanig, op de parochie- 
geestelijkheid en op de parochiale zielzorg betrekking hebben. Het huwe- 
lijksrecht echter wordt maar terloops besproken, omdat het een zelfstandige 
behandeling vordert. 

De bronnen van dit boek zijn het kerkelijk wetboek of de Codex Juris 
Canonici, de particuliere wetgeving van de Nederlandse kerkprovincie en van 
de verschillende Hollandse bisdommen. Ontstaan uit de lessen die schrijver 
gedurende jaren heeft gegeven aan het Seminarie « Rijsenburg >», groeide dit 
werk uit tot een klassiek handboek over de parochie ten gerieve van de 
Nederlandse geestelijkheid. 

Als handboek over de kerkrechterlijke bepalingen over parochie en pa- 
rochiegeestelijkheid, is dit werk zeker een model. Op pastoraal gebied echter 
kan het worden verbeterd. Alles bijeengenomen is het een nuttig boek, dat 
wij gerust durven aanbevelen. Bals 


P. LIPPERT, Waar men gaat langs kloosterwegen, Steenbrugge, S. Pieters- 
abdij, 1949, 21 x 13 cm., 240 bl, 85 fr. 


Dit werk is de nederlandse vertaling door Dom E. Dekkers, O. S.B., 
van de leidingsbrieven die de bekende Duitse Jezuiet aan een jonge mens 
schreef en die werden gebundeld onder de titel Briefe in ein Kloster, 

Naast vraagstukken van meer persoonlijke aard, komen in deze brieven 
ook algemene problemen ter sprake die immer belangrijk en actueel zijn. 
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Zij laten ons de spanning zien tussen monnikendom en schoonmenselijkheid ; 
zij tonen ons een vroeg tot rijpheid gekomen mensenleven met zijn zorgen 
en kommer, maar ook met zijn vele zoete vreugden. bal, 


H. THANS, O. F. M., Geestelijk Onderricht — Werkzaam zijn, 
Mechelen, S. Franciscusdrukkerij, 1949, 18 x 12 cm., 220 bl. 

Dit boek bundelt zeventien geestelijke onderrichtingen voor kloosterzusters. 
Zij handelen over de versterving en de stilzwijgendheid, over het lijden en 
herstellen, over de inspanning, de wilsvorming, de zuivere intentie, de juiste 
neiging en ten slotte over de vrede. 


De lering wordt klaar en eenvoudig, juist en aangenaam voorgesteld. 
Pal 


P. CONSTANTINUS, Speculuin Christi, Een verzameling van conferen- 
ties voor priesters, Deel II en III, Roermond-Maaseik, Romen en 
Zonen, 1948, 453 bl. en 582 bl, gen. fl. 6,15 en 7,90; geb. fl. 
7,40 en 91,5. 

Deze conferenties behandelen op een degelijke wijze de essentiële karak- 
tertrekken van het priesterlijk leven en het priesterlijk apostolaat en dit in 
aansluiting met de geest van ons goddelijk toonbeeld, de hogepriester 
Jezus Christus. In het tweede deel worden wetenschap, predikambt, ziele- 
leiding en verzorging van eigen geestelijk leven besproken. In het derde 
deel wordt het apostolaat naar alle richtingen belicht. 

Het geheel getuigt van een solied theologische grond en een bezonnen 
oordeel. Daarom zullen deze werken, bovendien zeer keurig uitgegeven, van 
groot nut zijn, niet alleen voor de persoonlijke vorming van de priester, 
maar ook voor zijn leidingswerk bij leken. M.F. 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


K. CRUYSBERGHS, MGR., Pastoor Pieter-Jozef Dergent, Een Pries- 
ter Martelaar, Leuven, N.V.- De Vlaamse Drukkerij, 1949, 16 x 
24,5 cm., 40 blz., verscheidene platen buitentekst, 25 fr. 

Een eerste deel van de brochure verhaalt in ’t kort het leven en de 
marteldood van E. H. Dergent, geboren te Geel in 1870 en na een korte 
tijd pastoorschap te Gelrode, aldaar door de Duitsers vermoord in 1914. 
Een tweede deel handelt over de heldhaftige priesterliefde en geloofsmoed 
van het slachtoffer, gemarteld in odium fidei en gevallen als testis fidei. 

Het was een goede gedachte het eenvoudig schoon priesterleven en 
vooral de zedelijke betekenis der marteldood van de E.H. Dergent in 


ruimer kring bekend te maken. 
REZ 
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K. CRUYSBERGHS, MGR, Voor Outer en Heerd, Leuven, N.V. De 
Vlaamse Drukkerij, 1948, 15,5 x 23 cm, 144 blz., 40 fr. 

In 1948 werd op vele plaatsen van het Vlaamse Land de Boerenkrijg 
van 1798 herdacht. Bij die gelegenheid is Mgr Cruysberghs meermalen als 
feestredenaar opgetreden. De voorbereiding van die herdenkingsredenen leidde 
de gewijde redenaar tot de studie van de oorzaken, de gelegenheid, het 
verloop en enkele bijzondere gebeurtenissen van die heldenstrijd. « Voor 
Outer en Heerd» bevat, en de vruchten van die studie en de toespraken 
door Mer Cruysberghs gehouden. Het is een treffende en pieteitvolle hulde 
aan de helden en heldinnen van 1798; een werkje waarvoor wij de schrijver 


feliciteren en dat we gaarne ter lezing aanbevelen. 
IE 


M. DE MEULEMEESTER, C.SS.R., De Kapel van Onze Lieve Vrouw 
van Bevingen-Neigem, 2e Uitgave, Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 
L050e Ar 1,5 em sb dir 

Zeer waarschijnlijk bezat Bevingen omstreeks het einde van de 12° eeuw 
een Maria-heiligdom dat in die tijd gebruikt werd voor parochiedienst. 
Wanneer naderhand in Neigem daarnevens een nieuwe parochiekerk was 
opgericht, bleef de kapel van Bevingen door de wisselvalligheden der tijden 
heen tot op onze dagen voortbestaan als bedevaartplaats. E. H. Anciau, pastoor 
van Neigem, liet het oud vervallen kerkje herstellen en deed er de eredienst 
van O. L. Vrouw herleven. P. De Meulemeester schetste de geschiedenis 
van het heiligdom. Bij het fijn historisch overzicht voegde hij de kopie 
van enkele merkwaardige documenten en enkele foto’s. Zo ontstond over de 
kapel van O.L. Vrouw van Bevingen-Neigem een mooi en leerrijk boekje. 

BE: 


À. MARLIER, S.J., L.V. Donche, S. J., Stichter van de Zusters der 
Christelijke Scholen-Vorselaer, Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 1948, 
MAD emd SOM blz Mme DT 

Lodewijk-Vincent Donche leefde in de voor ons land beroerde tijden 
van de Oostenrijkse, Franse en Hollandse overheersing en leidde een be- 
wogen bestaan. 

Toen de Brabantse Omwenteling uitbrak in October 1789 had hij juist 
de twintig bereikt en zijn intrede gedaan in het groot Seminarie van Brugge, 
zijn geboortestad. Hij maakte van zijn vrijheid in de Paasvacantie van 1790 
gebruik om als dragonder dienst te nemen in het patriottenleger. Na de ont- 
binding van de vaderlandse troepen en de ineenstorting van de nauwelijks- 
één-jaar-oude Verenigde Nederlandse Provinciën, was hij gelukkig terug in het 
Seminarie te worden aanvaard. 
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De overwinning van de Fransen op de Oostenrijkers te Jemappes (6 Nov. 
1792) stelde onze gewesten een eerste maal open voor de invloed van de 
Franse Revolutie. Met de Oostenrijkse zege bij Neerwinden (18 Maart 1793) 
nam het Franse bewind een einde. Doch eer de seminarist Donche het priester- 
schap bereikte, was de; macht hier voorgoed in handen van de Franse 
Republiek. Had deze zich tijdens de eerste bezetting van rechtstreekse gods- 
dienstvervolging ontbonden, ze zou voortaan met des te meer geweld op- 
treden. Enkele maanden na zijn priesterwijding (18 Sept. 1795), werd de 
E. H. Donche onderpastoor in Watervliet. Hij wenste niet zoals zijn pastoor 
de eed van trouw aan de Franse Republiek af te leggen en was verplicht 
onder te duiken. Heel de Besloten Tijd door werkte hij als geheim missiona- 
ris, eerst in Brugge, daarna in Torhout. 

Intussen ontstond bij de ondergedokene het verlangen, zodra de om- 
standigheden het zouden toelaten, toe te treden tot de afgeschafte Jezuieten- 
orde. Deze leefde nog voort in Wit-Rusland en ook enigszins in Frankrijk in 
de Congregatie der Paters van het H. Hart, ontstaan te Eigenhoven bij 
Leuven en op verzoek van Paus Pius VII versmolten met de Congregatie der 
Paters van het Geloof. Napoleon ontbond echter de congregatie. Haar leden 
konden als diocesane priesters een bediening aanvaarden, op voorwaarde dat 
ze niets zouden doen om hun vereniging in stand te houden. E.H. Donche, 
die Pater van het Geloof geworden was, begaf zich naar Kortrijk. Hij hield er 
zich bezig met zielzorg zonder aan een bepaalde kerk gebonden te zijn, maar 
trad in zijn predicaties zo scherp op tegen de vele vormen van het kwaad, 
dat Mer de Broglie hem moest verwijderen. Hij riep hem naar Gent, maakte 
hem ere-kanunnik van St. Baafs en hulp-penitencier. Zoals te Kortrijk hield 
kanunnik Donche zich te Gent bezig met predicatie, biechthoren en hulp 
verlenen aan de slachtoffers van Napoleon's ongenade, vooral de geestelijken. 
Omwille van zijn scherp verzet tegen de la Brue, door de keizer aange- 
steld als opvolger van Mgr de Broglie, was hij weerom verplicht onder te 
duiken. De val van Napoleon bracht zijn bevrijding en ook die van de Kerk. 
Paus Pius VII herstelde de Jezuïetenorde. Kanunnik Donche werd Jezuïet en 
na een kort noviciaat, overste van een missie in Amsterdam. Ook daar maakte 
zijn apostolaatsijver hem vijanden. Op aandringen van het Hollandse gouver- 
nement werd hij uit Amsterdam verwijderd, en werd: hem, nadat hij in 
Antwerpen een vruchtbaar arbeidsveld had gevonden, de macht ontnomen 
van biecht te horen en Gods woord te verkondigen. In ongenade bij de 
regering en bij de bisschop, ziek en verlaten trad Pater Donche toen uitde 
Jezuïètenorde. Spijts alles nochtans bleef hij trouw aan de geest van de 
Compagnie, en ondanks de suspensie zou hij werk vinden. Hij werd in ’t 
geheim kloosterstichter te Vorselaar en mocht zich na korten tijd verheugen 
in de groei van zijn congregatie ten bate der armsten onder de armen. In- 
tussen had Paus Pius Vil op aanvraag van Mgr Maréchal, a. b. van Balti- 
more, aan priester Donche de waardigheid van protonotarius apostolicus ver- 


leend. Het vrijheidsregiem, door de Belgische grondwet ingevoerd in zake 
onderwijs en religieuse orden, liet Mgr Donche toe te ijveren voor de kerke- 
lijke inrichting van zijn congregatie. Door Mer Sterckx aangesteld als alge- 
meen overste van de Zusters der Christelijke Scholen, besteedde hij zijn vrije 
tijd aan het preken van missies. Doch op vijf en zeventigjarige leeftijd nam 
hij afscheid van zijn zusters om opnieuw in de Jezuïetenorde te treden. Na 
zijn tweede noviciaat werd hij achtereenvolgens operarius te Namen, te Gent 
en te Leuven, waar hij stierf in zijn 89° jaar (1857). 

Meesterlijk beschrijft Pater Marlier in zijn werk de verschillende episoden 
uit het leven van zijn ordebroeder. Solied en scherp tekent hij het karakter- 
beeld van Pater Donche. Maar het gaat er in de biographie niet alleen om 
een levensbeschrijving. Het boek plaatst heel de verschijning van Pater Donche 
in het kader van haar tijd. Het geeft ons een leerrijk overzicht van heel de 
geschiedenis der Kerk in onze gewesten, gedurende de laatste helft van de 
18° eeuw en de eerste helft van de 19° eeuw. 

We wensen deze merkwaardige biographie de verdiende bijval. 

EwES 


E. LAVEILLE, S.J., Un Semeur de Joie, Adolphe Petit, S.J., 1822- 
1914, 2e Edition, Paris, Desclée De Brouwer — Bruxelles, Edition 
Winiverselle 494 AAT RAD SCM AAN PE OM 


Qui désire faire la connaissance du vrai Pêre Petit, s'adresse au livre 
bien connu du P. Eugène Laveille. Nous avons l'honneur d'annoncer la 2° 
édition de l'ouvrage. 

A deux reprises le P. Laveille vécut avec le P. Petit à Tronchiennes. 
Dans lentretemps il suivit une retraite prêchée par lui à Louvain. Afin 
d'écrire la biographie, l'auteur étudia la vie, les vertus et les ceuvres du 
Serviteur de Dieu de si près, qu'il put affirmer au cours des procès de 
béatification: «Je puis déclarer sous serment ce que j'ai écrit … même 
quand je ne suis pas témoin oculaire > (p. 9). 

En vue de la deuxième édition de son ouvrage le P. Laveille examina 
toutes les publications sur le P. Petit, qui suivirent la sienne. Les actes 
des procès de béatification et la découverte d'une ample correspondance du 
Père avec les Dames du Calvaire, contribuêrent à mettre certaines informa- 
tions plus au point, surtout l’histoire de l'institut des Dames du Calvaire, 
la fondation si chèêre au cceur du Serviteur de Dieu. Ces documents lui per- 
mirent de faire du travail définitif. 

L'aateur n'’eut pas la satisfaction de voir la nouvelle édition de cette 
remarquable biographie; mais celle-ci sera toujours une des meilleures 
contributions à la réalisation de son grand désir: faire connaître et faire 
aimer le P. Petit et susciter des imitateurs de ses exemples de zèle aposto- 


lique et de perfection chrétienne, 
EE 


F.M. WiIrLAM, L’Histoire du Rosaire, traduit par l'Abbé R. Guil- 
laume, Tournai, Casterman, 1949, 14 x 22,5 cm, 212 p‚, 78 fr. b. 


L'auteur n'est pas un inconnu. Ses deux ouvrages: La vie de Jésus dans 
le Pays et le Peuple d’Israël, et, La vie de Marie, Mère de Jésus, eurent 
un succès bien mérité. 

Le nouveau livre comprend deux parties. La première étudie les origines 
et le développement du Rosaire. Dans un attachant apergu l'auteur nous montre 
comment cette dévotion, commencée en Jrlande au VIII° siècle, aboutit en 
passant par plusieurs stades, vers la fin du XVI° siècle, aux prières de notre 
Rosaire actuel. 

La seconde partie de louvrage expose d’abord les principes essentiels 
de cette dévotion, exprimés dans le formulaire de la messe pour la fête du 
Rosaire. Ensuite l'auteur décrit l'histoire de la floraison du Rosaire à l’é- 
poque de saint Louis Grignon de Montfort et de la propagation de la dé- 
votion dansles temps actuels, grâce surtout aux encycliques du pape Léon XIII. 
Plus loin on trouve des renseignements sur la signification des représenta- 
tions par l'image de Marie, Reine du Rosaire. On voit comment la sainte 
Vierge s'est tenue à lantique tradition dans ses explications sur le Rosaire 
à Fatima. On apprend les relations entre le Rosaire et la prière liturgique 
officielle de VEglise. Le dernier chapitre expose pourquoi le Rosaire est la 
prière par excellence pour notre époque. 

Le tout est terminé par une abondante bibliographie et quelques remar- 
ques spéciales concernant les divers points de l'exposé. 

Comme les autres ouvrages de Mr Willam, ce livre fera son chemin. 
Il fera du bien à la piété, surtout par les exemples anciens de lecture et 
de récitation du Rosaire. Il rendra de réels services à la prédication par 
Yabondance de ses renseignements sur Î’histoire de cette dévotion si chèêre 
à Eglise. BE 


A. LHERMITTE, S.S., Le serviteur de Dieu, Abbé Louis Mertens, 
Salésien de Saint Jean Bosco, 1864-1920, Tournai, Casterman, 1947, 
14,5 x 22 cm., 240 p. 

L'abbé Louis Mertens naquit à Bruxelles en 1864. Il fit ses études 
d'abord dans la capitale!à l'institut appelé aujourd'hui Collège Saint-Jean- 
Berchmans, puis au grand Séminaire de Malines. Ordonné prêtre en 1889 il 
fut nommé successivement professeur au Collège Notre-Dame à Tirlemont et 
aumônier à l'Institut Saint-Victor à Alsemberg. En 1899 il entra dans la 
Congrégation Salésienne. Deux ans après l'émission de ses veux de religion, 
ses supérieurs, «appréciant ses hautes qualités d’administrateur et sa rare 
vertu, lui imposèrent la charge du commandement». Il assuma les fonctions 
de directeur, d’abord à la Maison Salésienne de Liège, puis à Saint-Deniís- 
Westrem où les Salésiens, en sa personne, prirent en 1902 la succession 
des Frères de Notre-Dame de Lourdes à YOrphelinat Saint-Joseph. De 1907 


LGG 


à 1919 il est de nouveau à Liège, à la direction de l'Institut Saint-Jean- 
Berchmans et dès janvier 1911 il accepte en plus l'administration de la nou- 
velle et grande paroisse ouvrière Saint-Frangois de Sales. Le 18 avril 1920, 
à l'occasion d'une cérémonie d’amende honorable, au cours d'une mission 
dans sa paroisse, il offre sa vie en sacrifice pour le salut des pécheurs 
commis à sa garde. Huit jours plus tard il n'est plus. Le 6 mai 1943 eut 
lieu lexhumation et la translation des restes du pieux défunt à l'Institut 
Saint-Jean-Berchmans à Liège. 

Dans son ouvrage l'auteur suit le Serviteur de Dieu dans les diverses 
phases de sa vie. Dans cette vie rien de spectaculaire, mais des conceptions 
saines et solides, des exemples de l'accomplissement parfait de tous les 
devoirs, le don total au service de Dieu selon la devise: «Tout pour 
amour de Jésus avec le plus grand soin». Nous n’hésitons pas de recom- 
mander la lecture de cette intéressante biographie. IES 


R. DELLE, Le Frère Duvillard ou 1'Élan vers Dieu, Toulouse, 
Apostolat de la prière, 1948, 12 x 18,5 cm, 144 p., 33 fr. 

Une attachante biographie d'un jeune paysan savoyard : vocation tardive, 
âme d'une trempe peu commune candidat Missionnaire de La Salette, tombé 
sur le front belge le 12 mai 1940, la veille de son ordination sacerdotale, 
mort d'une balle au coeur en service volontaire pour une mission périlleuse, 
dans laquelle il avait demandé de remplacer un camarade. 


P. CROYDIS, L'Homme du Miracle, André — le petit Frère Canadien, 
(Col. Lavigerie), Namur, Grands Lacs, 1948, 12 x 19 cm, 150 p., 
UE dok AUNUT dB ue 

Un petit livre intéressant et bien écrit. Il raconte en raccourci la vie 
du Petit Frère Canadien, né en 1845 à Saint-Césaire sur le Saint-Laurent et 
mort à Montréal en 1937. Î 

Après avoir été successivement simple ouvrier, cordonnier, forgeron, 
manceuvre agricole, le serviteur de Dieu devint, entré “en religion, portier, 
chargé d'une quantité de fonctions plus humbles encore; mais il. fut en 
même temps l'apôtre de Saint Joseph et devint le plus grand thaumaturge 
des temps modernes. LE. 


PHILOSOPHIA 


CH. BOYER, Handboek der Wijsbegeerte. Voor Nederland bewerkt 
door Mr. Dr. H. G. Rambonnet, Eerste deel, 's Hertogenbos, L.C.G. 
Malmberg ; Brugge-Brussel, De Kinkhoren, 1946, 245 x 15,5 cm. 
423 blz 145 Are 

Het handboek der wijsbegeerte van Pater Boyer verscheen eerst in 1935 
in het Latijn onder de titel « Cursus philosophiae», en was bestemd als leid- 
draad bij de philosophische colleges aan de universiteit of het seminarie. 


BE 


Het geeft in zeer systematische voorstelling en gebalde stijl de medulla van 
de scholastieke wijsbegeerte weer. Getrouw aan de richtlijnen van Z.H. Paus 
Pius XI in zijn encycliek Stfudiorum Ducem en van de H. Congregatie der 
Seminaries en Universiteiten, verdedigt het uitdrukkelijk het Thomisme en 
bepaaldelijk de «24 stellingen», hoewel ook andere meningen met gematigd- 
heid en voorkomenheid worden vermeld Dit werk moet op geheel de lijn 
een voortreffelijk handboek genoemd worden; en nochtans, samen met zijn 
uitstekende eigenschappen vertoont het de onmisbare fouten van de meeste 
dezer handboeken. In plaats van de diepere levensvraagstukken aangrijpend 
op te roepen en te stellen, geeft het de indruk deze slechts op stroeve en 
doodse manier voor te leggen of ze in enkele apodictische woorden te willen 
oplossen. De levende en begeesterende leraar ís bij zulke handboeken, hoe 
voortreffelijk ze ook zijn, onmisbaar. 

Dr H. G. Rambonnet heeft door zijn omwerking van deze philosophie- 
cursus in het Nederlands de bestudering van de wijsbegeerte in ons taalge- 
bied willen bevorderen. Zijn taak was ver van gemakkelijk omwille van het 
ontbreken bij ons van een vaste scholastieke vaktaal die de bondige kern- 
achtigheid van het Latijn kan evenaren. Niettegenstaande dit alles heeft hij 
zijn opzet schitterend uitgewerkt. 

Het eerste deel dat wij hier bespreken, bevat benevens een algemene 
introductie op de studie der philosophie, de uiteenzetting der lagere logica 
en een inleiding tot de hogere logica en de metaphysica, terwijl de grond- 
problemen van deze laatste twee tractaten later zullen behandeld worden. 
Men vraagt zich af of hetzelfde procédé ook niet beter voor de logica minor 
ware toegepast; na de uiteenzetting van enkele elementaire begrippen 
van logica en metaphysica onmiddellijk beginnen met de psychologie 
en de cosmologie, zou wellicht didactische voordelen bieden. De bewerker 
heeft zich niet gehouden bij een slaafse vertaling, doch op menige plaatsen 
heeft hij nieuwe artikelen, corollaria en scholia ingelast; op andere plaatsen 
heeft hij de tekst enigszins gewijzigd. Dit alles schijnt goed verantwoord. 

In zijn geheel moet deze publicatie zeer geslaagd genoemd worden : ook 
de uitgever zorgde voor een zeer verzorgde voorstelling. Het nederlandstalig 
publiek dat zich aan scholastieke wijsbegeerte interesseert, mag diegenen die 
dit initiatief namen, oprecht dankbaar zijn. Ea Vat 


H. COLLIN, Manuel de Philosophie, IL. Psychologie, Paris, 82, rue 
Bonaparte, Téqui, 1949, 23 x 14 cm., 490 p., 720 Fr. fr. 

Dans cette nouvelle édition du Manuel de Philosophie du chanoine H. Collin 
la psychologie constitue un volume à part. C'est l’abbé R. Terribilini, direc- 
teur au Grand Séminaire de Versailles, qui s'est chargé de compléter l'oeuvre 
du maître en y intégrant les résultats acquis depuis vingt ans dans le domaine 
de la vie et de la science de l'homme, Dans ce travail de mise à jour 
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auteur se déclare redevable en grande partie aux travaux et aux conseils 
des P.P, Guillaume et Siwek et des M. M. Delacroix, Dumas, Dwelshauwers, 
Pradines et autres. 

Le volume est divisé en trois parties qui traitent successivement de la 
psychologie végétative, expérimentale et rationnelle. La conclusion dela pre- 
mière partie estime que «le transtormisme généralisé est une théorie sé- 
duisante pour lesprit et commode» (p. 26), La psychologie expérimentale 
qui constitue le corps de l'ouvrage est conque d'une manière encore três 
rationnelle: on y trouve p. ex. une analyse de Lesse intentionale, lexplica- 
tion scholastique de l'espêce impresse et expresse etc. ; ce n'est donc pas 
la psychologie expérimentale telle que lentend l'école de M. Michotte van 
den Berck de l'Université de Louvain. En psychologie rationnelle l'auteur a 
donné le développement qui s'imposait, aux preuves de la spiritualitè et de 
Pimmortalité de âme. 

Le traité de M. Abbé Terribilini se distingue par de sérieuses qualités 
d'érudition et de méthode. Il expose différents problèmes relatifs à la croyance, 
intention, la personnalité, l'instinct, qui firent souvent défaut dans les manuels 
traditionnels. Il reste néanmoins exposé aux nombreuses difficultés que ren- 
contre quiconque veut dans le cadre d'un simple manuel exposer et discuter 
les principales thèses qu’a élaborées la science psychologique au cours de 


son histoire. 
Kea Pe 


Schweizer Rundschau, Monatsschrift für Geistesleben und Kultur, 
Sonderausgabe : Psychologie, 48. Jarhgang, Heft 8/9, Einsiedeln- 
Zürich-Köln, Verlagsanstalt Benziger & Co, AG. 

Dit speciaal nummer van Schweizer Rundschau waaraan talrijke compe- 
tente auteurs als Hans Urs von Balthazar, Otto Karrer e. a. medewerkten, 
beoogt natuurlijk geen volledige en systematische zielkunde te bieden. Het 
wil slechts de verschillende richtingen aanduiden welke de moderne psycho- 
logie heeft ingeslagen om de geheimen van het zieleleven op te delven. Enkele 
titels zullen voldoende aanduiden hoe belangwekkend deze bijdragen zijn: 
Die Seele des Menschen als Bild und Gleichnis; Psychoigie der Heiligen, 
Mystik und Psychologie; Zur Psychologisierung religiöser Begriffe ; Was ist 
Tiefenpsychologie ; Magie und Psychologie ; Astrologie und Seelenkunde; 
Möglichkeiten und Grenzen der Graphologie; Psychotherapie im Ueberblick 
und Ausblick; Grundformen geistiger Störung ; Wert und Unwert der Psy- 
choanalyse ; Schlaf und Traum ; Frau und Seele ; Die Wissenschaft von der 
Masse, enz.… 

Hetgeen hierin te vinden is over dieptepsychologie heeft vooral onze 
aandacht getrokken. Voornamelijk de opvattingen van C.G. Jung worden hier 
weergegeven : deze immers heeft het enge standpunt van Freud en Adler 
ver overschreden en verbreed; hij heeft vooral het collectieve en de tran- 
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sendente gerichtheid van het onderbewuste onderlijnd, zodat zijn psychologie 
met de katholieke gedachte verenigbaar wordt. 

De inhoud van dit speciaal nummer zal een ruim lezersgebied interes- 
seren : de arts en de psychiater even als de zielzorger en de leraar, de be- 
oefenaar der natuurwetenschap even als die der geesteswetenschap, de vakman 
even als de ontwikkelde leek vinden hier het hunne in. 


NSB, 


F.J. THONNARD, Geschiedenis van de Wijsbegeerte, vertaald door 
E. VEERMAN, Parijs-Doornik-Rome, Desclée, 1947, 12,5 x 19,5 cm, 
1176 blz. 

Het werk van Prof. Thonnard «Précis d'Histoire de la Philosophie“ ver- 
scheen het eerst in 1937. Het kende reeds vier uitgaven, bewijs van 
zijn degelijkheid. Daarom zal deze verlaling voor het Nederlands-sprekend 
publiek zeker welkom zijn. 

Het werk wil op de eerste plaats een handboek zijn voor hen die uit 
hoofde van de hun vereiste vorming een dieper inzicht moeten krijgen in 
wat de menselijke rede uit eigen kracht heeft voortgebracht. Het zal echter 
ook dienstig zijn voor hen die geen beginnelingen meer zijn op wijs- 
gerig terrein, vooral om een synthetische blik op de ontwikkelingsgang van 
het menselijk denken te verkrijgen. De grote bruikbaarheid van Thonnard’s 
geschiedenis der wijsbegeerte schuilt in zijn methode. Hij heeft het verband 
tussen de verschillende wijsgerige stromingen zorgvuldig weten te onderkennen, 
alleen de voornaamste wijsgeren en leidende figuren op uitvoeriger wijze be- 
handeld, — waardoor overlading vermeden wordt — en hun leer opnieuw doordacht 
zo nodig hun stelsel volgens hun beginselen zelf verder uitgewerkt en ge- 
synthetiseerd en deze synthese in eenvoudige woorden zo helder en duide- 
lijk mogelijk voorgesteld. Hij heeft dit gedaan van uit het standpunt van het 
Thomisme, maar van een Thomisme dat zich ruim wil openstellen voor de 
waarheid bij anderen. Daarom is zijn eigen waardeoordeel, in de kritische 
beschouwingen die hij telkenmale geeît, ook zo instructief en schept dusdanig 
de mogelijkheid een mooie synthese te schrijven, die op- en neergang van 
het menselijk denken goed weet te kenschetsen. 

Van verschillende zijden werd reeds de wens geuit dat bij een nieuwe 
uitgave van dit werk meer zorg zou besteed worden aan het materiaal waaruit 
de synthese in de geschiedenis wordt opgebouwd. Dit betreft vooral 
de bibliografie die bij een inleidingswerk vereist wordt en sommige speciale 
studies van deskundigen die op bepaalde punten ’n betere voorstelling van 
de leer in de hand zouden gewerkt hebben. Begrijpelijker wijze kon de auteur 
niet alles verzorgen. Een tweede uitgave zal deze zeer bruikbare goede syn- 
these van de geschiedenis van het menselijk denken nog verbeteren. 


M.E, 
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A. Geeraerts, H.S.C., Vingt années de travail social dans les Marolles. Souvenirs 
et expériences (Etudes morales, sociales ef juridiques), Louvain, Société d'études 
morales, sociales et juridiques, 9, rue de Namur; Bruxelles, Edition Universelle, 58, 
rue Royale, 1948, 19x12 cm, 322 p. 

Le présent travail nous offre le résumé et le fruit de vingt ans d'’apostolat 
social que M®lle Geeraerts a vécues comme assistante sociale parmi les Marolles. 11 
fut rédigé d’abord sous forme d'un rapport de fin d'études sociales, présenté au 
jury central de Bruxelles, le 5 juillet 1946. L’expérience sociale et religieuse qu'il 
reproduit, s'est arrêtée au 30 décembre 1944, mais des notes additionnelles renseig- 
nent le lecteur sur la situation actuelle de la vie marollienne, 

La première partie dépeint le quartier et ses habitants; l'origine, la manière 
de vivre, la psychologie typique ainsi que le niveau moral et religieux y sont dé- 
crits d’un style excellent, parfois humoristique, et avec un sens remarquable de 
réalisme concret et objectif. La seconde partie est consacrée à l'exposé du service 


social dans ce quartier. On y trouve des pages magnifiques sur les qualités requises 
d’une assistante sociale, son action sociale et son influence religieuse, 

L'auteur connaît à fond les gens des Marolles, avec leurs défauts et leurs qua- 
lités. Elle s'est penchée avec sympathie et charité chrétienne sur les misèêres de 
leurs corps et de leurs âmes. Elle a compris leur comportement et leurs soucis 
dans le combat quotidien pour l'existence. C'est ce qui lui a permis, avec la béné- 
diction divine, de faire beaucoup de bien parmi eux. Nous lui souhaitons de tout 
cceur que son merveilleux livre puisse stimuler de nombreuses vocations sociales. 

VERAN AL 


PAEDAGOGIA 


W. R. DE JONG, Katechetiek, 3e druk, Hilversum, N.V. Gooi en 
Sticht, 1948, 24 x 17 cm., 136 bl, 4.9 fl. 


De katechetiek is de theorie van de katechese, « de theorie die ons 
leert hoe wij de kinderen de noodzakelijke kennis van godsdienstwaarheden 
moeten bijbrengen en hoe wij hen mede door dat godsdienstonderricht moe- 
ten vormen tot volwaardige leden van Christus’ Kerk ». In verband hiermede 
beschrijft W. R. de Jong in ’t kort de geschiedenis van de catechese, haar 
doel, het menselijk kenvermogen en zijn activiteit, de algemene en bijzondere 
methodieken van het godsdienstonderricht. 

Schrijver beschouwt de catechetiek uitsluitend als onderwijsleer, als 
didactiek, en wat hij ook zegge, bijna niet als opvoedingsleer. Hij geeft de 
kernelementen van de Eucharistische methode van Poppe weer, doch in 
heel zijn werk valt van.de invloed die van de geopenbaarde waarheid op de 
catechetische methode moet uitgaan, niets te merken. Deze derde druk is wat de 
inhoud betreft, volledig gelijk gebleven aan de tweede van 1941. Dit blijkt 
onverantwoord in een publicatie over een onderwerp waarrond in de laatste 
jaren reusachtig wordt gewerkt. Dat hier van de Godsdienstmethodiek van 
de Zusters van Vorselaar nog geen spraak is en van de laatste Angelsaksische, 


p” 
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Franse en Duitse publicaties bijna niets te bespeuren valt, moet als een 
spijtig tekort aanzien worden. De Katechetiek van W. R. de Jong is wel 
een goed werk, doch het werd onvoldoende bijgehouden. Daar de schrijver 
echter overleden is, zal iemand anders dit moeten op zich nemen. L.V.P. 


Christus in zijn Kerk (Leven in Christus, IV), Tweede herwerkte 
uitgave bezorgd door J. Cauwe, S.J., Brussel, Studiecentrum voor 
godsdienstige vorming, 1949, 21 x 13,5 cm., 145 bl, 44 fr. 

Christus in zijn Evangelie, (Zelfde reeks, V), Zelfde uitgever, datum 
en formaat, 126 bl., 38 fr. 

De reeds vroeger verschenen handboeken en delen van de leraar, beho- 
rend tot de reeks Leven in Christus, werden voorheen in het tijdschrift 
gunstig besproken (cfr Coll. Gand., 1948, t. XXXI, p. 178; 1949, t. XXXII, 
pp. 102, 397, 398). De eigenschappen van deze laatst verschenen delen 
zijn ongeveer dezelfde als die van de voorgaande. Vermits deze boekjes 
echter voor de hogere klassen van het middelbaar onderwijs bestemd zijn, 
wordt geleidelijk meer aandacht besteed aan het historisch, het dogmatisch 
en het apologetisch aspect van de leer over de Kerk en Christus. 


BEN HB 


E. FROIDURE, Les sanctions en éducation. Récompenses et châti- 
ments, Bruxelles, Editions des stations de plein air, 218, Rue du 
Trône, 1948, 18,5 x 12 cm., 378 p. 

« La sanction est une mesure laudative ou punitive appliquée à l'être 
humain d'après que son acte s'est conformé ou non à la loi établie ». Cette 
définition s’oppose à une conception prédominante dans la mentalité du 
public d'aprés laquelle la notion de sanction est réduite erronément à celle 
de punition,. C'est pourquoi lAbbé Froidure traite aussi bien des récom- 
penses que des mesures répressives en éducation. Son livre fournit un arse- 
nal considérable de conseils précieux que son expérience et son étude 
personnelles lui ont appris. 

Derrière l'exposé de la technique de punír et de récompenser on percoit 
quelques idées fondamentales qui indiquent le climat dans lequel l'éducation 
doit se dérouler. La sanction doit être inspirée par l'amour et non par la 
vengeance ; l'éducateur doit viser à s'acquêrir plutôt l'art de ne pas punir 
que celui de punir; une saine pédagogie doit préférer à la sanction exté- 
rieure, la sanction intérieure et morale, celle de la satisfaction du devoir 
accompli et du remords résultant de la faute. 

Le livre de l’Abbé Froidure sera lu avec profit par tout éducateur ; il 
lui fournira aussi une bibliographie abondante, détaillée et judicieuse en vue 
d'une étude personnelle plus large. 


Es MiB: 
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L. Bauwens, Code d'enseignement moyen, Nouv. éd., Bruxelles, Edition Univer- 
selle, S. A., 53, rue Royale, 1949, 19x12,5 cm., 226 p., 125 fr. 

Le Code de l'enseignement moyen de M. Bauwens fait pendant avec son Code 
de lenseignement primaire déjà présenté à nos lecteurs (Cfr Coll. Gand., 1949, 
p. 206). Comme de nombreuses modifications ont été adoptées au cours des der- 
nières années dans la législation qui régit l'enseignement moyen, une revision com- 
plête de l'édition de 1929 s’imposait. Le Code expose successivement la disposition 
constitutionnelle relative à l'enseignement, la loi organique du 1 juin 1850, ainsi 
que les nombreuses modifications ultérieures, les dispositions réglementaires prévues 
par de nombreux arrêtés royaux, et enfin un commentaire succinct sur les princi- 
pales de celles-ci. 

Un grand nombre de ces dispositions concernent autant l'enseignement moyen 
libre qu’officiel. Ils intéresseront par conséquent tous ceux de nos lecteurs qui se 
dévouent à l'un ou à l'autre, IMS 


C. Murrer. La prolongation de la scolarité, La généralisation de l'enseignement 
secondaire et sa gratuité. Louvain, E. Nauwelaerts, 2, Place Cardinal Mercier, 1949, 
16,5x12 cm., 64 p. 

Comme certaines réformes touchant l'enseignement secondaire (extension de 
Fobligation scolaire au-delà de 14 ans, la gratuité de l'enseignement moyen, la 
subvention des écoles libres, etc.) occupent actuellement les esprits, le Professeur 
Muller a estimé utile d'exposer les modifications les plus importantes qu'entrainera 
en Grande Bretagne la nouvelle législation scolaire de 1944, Un apercu sommaire, 
mais instructif, d'une organisation scolaire extrêmement différenciée, souple et adaptée. 

EVP: 


J. Vrerick en J. De Venter, Opstandige Jeugd (Zo is onze Jeugd, III), Antwerpen- 
Brussel, Gent-Leuven, N.V, Standaard Boekhandel, 1949, 19,5x13,5 cm., 151 bl, 75 fr. 

De reeks «Zo is onze Jeugd» handelend over problemen van jeugdpsychologie, 
werd reeds vroeger aan onze lezers bekend gemaakt. Het tweede nummer is gewijd 
aan de opstandige jeugd en evenals het eerste samengesteld, volgens een tegen- 
woordig veel aangewende enkwestmethode, aan de hand van de antwoorden door 
een ruim getal proefpersonen op de vragenlijst van de schrijvers verstrekt. Twee 
derden van de ondervraagde subjecten bekennen een periode van opstandigheid tegen 
hun ouders ondervonden te hebben; een vierde beweert deze niet gekend te hebben. 
Tegenover andere oversten verklaart de helft ze wel en een derde ze niet gehad te 
hebben. De gevoelige periode van opstandigheid gaat van 14 tot 18 jaar; ze komt 
meer en duurzamer voor bij meisjes dan bij jongens. 

Deze jeugdopstandigheid stelt een probleem van wezen, oorzaken, gronden en 
invloeden. De schrijvers zetten deze bondig en werkelijkheidsgetrouw uiteen. Hun 
besluiten zijn tamelijk geruststellend. «De neiging tot en de uiting van opstandige 
gevoelens tijdens de jeugdjaren — met alles wat daarmee samengaat, zoals kritiek, 
discussie, tegenspraak — is een normaal psychisch verschijnsel. Het is niet per se 
te beschouwen als een gebrek, veeleer als een gunstige voorwaarde tot ontwikkeling. 
Het wijst er immers op dat de jonge mens zelfstandig aan 't worden is, hetgeen 
een voornaam aspect is in de groei van zijn persoonlijkheid, Opstandigheid heeft 
dus een functionele betekenis in de psychische groei van de rijpende jeugd. Opdat 
echter dit ontwikkelingsproces in goede banen zou verlopen, wordt vanwege ouders 


en 
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en opvoeders gevraagd : «begrip en beleid». Dit boekje geeft terug een stuk gezonde 
jeugdpsychologie in vulgarisatievorm, een les van echte mensenkennis uit de concrete 
feiten getrokken. We vonden echter het voorgaande meer systematisch opgesteld 
en uitgewerkt. VRD 


VARIA 


F. VAN STEENBERGHEN, Directives pour la confection d'une mono- 
graphie scientifique, 2e Edit., Louvain, Éditions de 1 Institut supérieur 
derPhilesophieral 94de 20nermn 88 Pp, 2de. be 

Dans la confection d'une monographie scientifique on peut distinguer 
d'après Mr Van Steenberghen les sept étapes suivantes: le choix du sujet, 
les travaux auxiliaires, l’heuristique, la documentation, la critique, la construc- 
tion, la rédaction. A chacune de ces étapes l'auteur consacre un chapitre de 
son étude, Les directions judicieuses qu'il prodigue et les applications qu’il 


allêgue, aideront sans doute les débutants à mieux mettre sur pied leurs 
premiers essais de travail scientifique. EE: 


J. D'ARNOUX, L'Heure des Héros, Bruges, Beyaert, Mariastraat, 8, 
MONG Lorem A0 pe Prix 60. 

Cet héros de la guerre 1914-1918 dénonce ici dans un style prophétique 
la cause de tous les malheurs qui depuis un siècle et demi s’abattent sur 
la France. C'est que la déclaration des droits de l'homme lors de la révolution 
frangaise était en même temps la négation formelle des droits de Dieu. De 
cette thêse générale il poursuit les idées essentielles et leur développement 
par lintroduction de la complète laïcité dans la troisième République (ID, 
dans l'école sans Dieu (III), dans la famille sans Dieu (IV), avec toutes les 
conséquences d'absence de conscience, d'irréligion, d'immoralité, de divorce, 
d'infanticide, ctc. Ensuite il considère VEtat sans Dieu et son Évolution dans 
le monde moderne à travers le national-socialisme et le communisme. 

Les preuves de l'auteur témoignent d'une prodigieuse documentation 
dont les références suivent chaque chapitre. Il fait état de nombre de révé- 
lations privées dont il reconnaît bien qu'elles n’engagent pas la foi. Il con- 
sidère le tout sous la vision des droits de Dieu, qui, n’étant pas reconnus, 
entrainent l'échec de l'homme. Ces considérations ne laisseront indifférents 
ni croyants, ni incroyants. Au surplus c'est un magnifique plaidoyer en 
faveur du règne social du Christ ou du Sacré-Coeur, en lequel l'auteur 


a une confiance admirable. 
M.F. 


C. PFLEGER, Aux Prises avec le Christ: Péguy, Bloy, Gide, Ches- 
terton, Dostoievski, Soloviev, Berdiaev, traduit par L. BREVET, 
Mulhouse, Salvator ; Paris-Tournai, Casterman, 1949, 12 x13 cm., 296 p. 


Sept écrivains modernes sont l'objet chacun d'une étude approfondie dans 
ce volume: trois frangais, Péguy (le bon pécheur), Bloy (le pélerin de 
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absolu), Gide (l'enfant prodigue); un anglais, Chesterton (l'aventurier de 
orthodoxie); trois Russes, Dostoievski (l'homme du souterrain), Soloviev 
(le prophète du théandrisme), Berdiaev (le gnostique orthodoxe). Leur vie 
et leur activité littéraire y sont regardées sous l'aspect de la problématique 
religieuse tendant à trouver un sens à l'existence de l'homme. Ainsi l'auteur 
trouve une psychologie religieuse qui varie selon les différentes personna- 
lités et la solution que ceux-ci donnent au problème religieux. 

Ces pages — comme l'auteur le remarque lui même — ne décrivent pas 
la vie de chrétiens exemplaires, toute droite, paisible et apaisante, diligemment 
soucieuse d'éviter les problèmes tempestueux de l'existence, parfois sans 
le soutien et la lumière de la pratique religieuse. Ce sont des esprits 
hardis, originaux, parfois des héros et des génies qui, sur le champ de 
bataille de leurs idées et de leurs passions foisonnantes et parmi le tumulte 
des doctrines philosophiques de leur époque, ont littéralement lutté avec 
le Christ. C'est pourquoi la lecture de cette ceuvre fera bien, non pas tant 
pour se mettre à l'école de ces personnages mais pour se réaliser le sérieux du 
problême religieux qui a trouvé sa solution dans le Christianisme. 


INE 


E. DE MEULDER, S.J., Zhe whole world is my neighbour, Turn- 
hout, J. Van Mierlo-Proost, 1949, 18 x 12 cm., 229 bl. 

Pater De Meulder heeft twintig jaar doorgebracht in Indië, Noord-Amerika 
doorgereisd, en ten slotte het grootste deel van Europa bezocht. Dit alles 
heeft hem in een rechtstreeks contact gebracht met zeer verschillende cul- 
tuurgebieden. Het stelt hem in staat enkele zeer merkwaardige bijdragen 
te publiceren over de Verenigde Staten, Europa, Rusland, China en Indië. 

Zijn boek is bezield door een vurig verlangen over het particularisme 
heen te geraken tot een wijd universalisme, en tevens door een echte 
aposteldrang om een wereldkatholicisme op te bouwen. « Wat Christ 
wants to do is to establish the « Kristarajya» (Kingdom of Christ) over the 
world which will generate an atmosphere of thought in wich ignoble 
rivalries, faithbreaking, hatreds and dishonesties between East and West 
and between their respective constituents will become as rare and despicable 
as they are between well-bred brothers and sisters». 

Schrijver drukt zich uit in een kernachtige taal, rijk doorspekt met 
nobele gedachten uit de wereld-literatuur. Dat « Moeder Indië» met de 
geest van Tagore en Gandhi hem nog nauw aan ’t hart ligt, kan hij niet 
verduiken. We bevelen de lezing van dit merkwaardig boekje ten zeerste aan. 


TVEND 
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OPUSCULA RECEPTA 


P. Compris, Présence de Jésus, Paris (VI°), P. Lethielleux, 10, rue Cassette, 
1950, 12 x 19 cm., 64 p., 80 fr. fr. 

Ce petit livre contient des schémas de causeries simples et pratiques, adressées 
aux enfants. 


L. Sousicou, Ames de lumière, Paris (VI®), P. Lethielleux, 10, rue Cassette, 
1950, 12 x 19 cm, 9 p., 120 fr. fr. 

Le sous-titre de ce petit livre: «les exigences intellectuelles de la vie du 
chrétien et du prêtre» en évoque le contenu: le rôle de l'intelligence dans la con- 
duite de homme et dans sa montée vers Dieu. 


TT. Lucas, P. S. M., Aanschouw uw Moeder, Mechelen, S. Franciscus-drukkerij 
1948, 18 x 13 cm., 95 bl, 25 fr. 

Beschouwingen over de smarten van Maria; uit het Duits vertaald door 
P. Benedictus Jozef Smeesters. 


Sportakerel, Maandblad van Sporta, met bijlage voor de leiders, Antwerpen, 
Jan van Lierstraat, 7, jaarabonnement: 35 fr. 

Dit maandblad wordt degelijk opgesteld en brengt ons op aangename wijze op 
de hoogte van het apostolaat van Sporta bij de sportlui. 


Studiecentrum voor Zielzorg en Predicatie, Verslag der werkzaamheden 1936-1949, 
In deze farde vinden wij het verslag der werkzaamheden van het studiecentrum 
met zijn verschillende onderverdelingen. Dit verslag werd opgemaakt ter gelegenheid 
van de inzegening der nieuwe lokalen van het studiecentrum op 31 Juli 1949. 


P. Rousseaux, Source de Vie, La Messe, Toulouse, Apostolat de la Prière, 
1949, 13,5 x 18 cm. 

Cet opuscule avec texte, la traduction et explications de la Messe est le résul- 
tat de l'enseignement de l'auteur aux élèves des classes supérieures du Lycée de 
Montauban. L'explication historique des textes s’inspire spécialement de l'ouvrage de 
Dom Pius Parsch. ’ 


xA. M. Van De Laar Krarr, Leer der Twaalf Apostelen (Didachè), 2° druk, 
Amsterdam-Antwerpen, Wereldbibliotheek, 1949, 18 x 12cm., 44 blz. 

De Didachè, het sublieme, simpele handboekje van christelijke normen uit de 
vroegste tijden van het christendom, waarin « de klassieke eenvoud en kracht van 
‚het apostolische als op elke bladzijde glashelder te bespeuren is», werd door Ds 
A. M. van de Laar-Kraft opnieuw uit de Griekse grondtekst vertaald, ingeleid en 
met parallelle bijbelteksten voorzien. Een sobere, fijne en objectieve inleiding en 
vertaling zonder merkbaar polemisch opzet. AR. 


E. Brune, O. F. M., Zingt allen mee, Gebeden- en zangboek ten dienste van 
het Volk, Utrecht, Van Rossum, 1948, 10 x 15 cm., 472 blz., gebonden in zwart 
heellinnen stempelband, fl. 2,90. 

De samensteller van dit boekje biedt ons een verzameling van «officiële» maar 
ook van die «gewone» gebeden, die elk Christen in zijn kerkboek verlangt. De 
zangen die er in voorkomen zijn voor het volk bestemd en daarom eenvoudig van 
bouw. De Nederlandse Liederen zullen ons repertorium van godsdienstige liederen 
met vele parels verrijken, 
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R.P. BARREAU, Contes et Légendes du Dagomey (Collection Lavigerie), Namur, 
Éd. Grands Lacs, 12 X 18cm, 160 Pp. 

Ces récits ont été glanés à Adjura. Tels l'auteur les a entendus, tels il nous 
les conte à son tour. 


Marie ANDRE, Les Martyrs noirs de lOuganda, Toulouse, Apostolat de la 
Prière, 14 x 23 cm. 150 p. 

Ce livre commémore l'héroïisme des vingt-deux martyrs Baganda, d'après les 
documents les plus authentiques, 


A. Gourer, Sur les Rives du Victoria, Tournai, Casterman, 13 x 21 cm, 
160 p., 39 fr. en 

Études ethnographiques, géographiques et historiques de Afrique des Grands 
Lacs, la fleur des missions. 


XXXX, La belle Histoire de Jeanne, Aux petites Filles de France et d’ailleurs, 
Toulouse. Apostoiat de la Prière, 23 x 18cm., 82 p. 

Ce livre, destiné à la jeunesse, nous présente la vie de sainte Jeanne de 
Lestonnac, canonisée le 15 mai 1949. 


ZUSTERS DER CHRISTELIJKE SCHOLEN VAN VORSELAAR, Godsdienstige Liedjes en 
Versjes voor de Bewaarscholen, Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 1949, 15 X 22 cm., 
102 blz., 60 fr. 

Dit werkje een verzameling van liedjes en versjes, is bedoeld als een aanvul- 
ling bij de « Godsdienstonderhoudjes voor de Bewaarschool ». 


P. Barpuius Van PorreL, O.C.R., Cours élémentaire et pratique de Plain-Chant 
Grégorien, Troisième édition revue et adaptée, Westmalle, Imprimerie Cistercienne, 
1949, 15 x 22 cm, 64 p. 

«Il importe pour une bonne exécution du chant, que non seulement on fasse la 
note, mais que lon groupe les sons, comme lexigent le phrasé du texte et le 
phrasé de la mélodie. Les exercices dont nous parlons y pourvoient abondamment 
et três heureuserment» (Note de Dom Joseph Pothier, lors, de la première édition 
de 1906). 


T. S. Euror, Moord in de kathedraal, (Opbouwen), Brugge, De Kinkhoren, 
1948, 12 x 20 cm., 88 bl, 50 fr. 

Dit toneelstuk werd geschreven voor het Cantorbury Festival, Juni 1987, en 
uit het Engels vertaald door A. Frans Kern C.J. 


T. LinpeKruis, Yolanda's Tocht naar het Geluk, Antwerpen, Vlaamse Boeken- 
centrale, 15 x 22cm., 250 bl. 

Roman voor oudere meisjes, zwierig geschreven, diep psychologisch met opti- 
mistische strekking. 


E. Lino, Albert Schweitzer, Leven en werk, vertaald door Jan PooRTENAAR, 
Naarden, Uitgeverij «In den Toren», 1948, 15 x 22 cm., 228 bl. 

Dit boek, geschreven door een ‚ntiem vriend van Schweitzer, verhaalt het leven 
van de geniale man, die tegelijk Protestants theoloog, filosoof, Bachkenner en orga- 
nist was, en tenslotte als tropenmedicus een hospitaal oprichtte met eigen middelen 
in het oerwoud van Lambarene in de Franse Kongo. 


Articuli 


WIJSHEID EN CHRISTENDOM (Il Cor. 1, 17-2,5) (zr) 
De stichting van de Kerk van Corinthe. 


Als Paulus in 50 of 51 te Corinthe belandt, en er in de werk- 
winkel van Aquila tentzeil staat te weven, is er de fut uit (2). De 
pil die hij te Athene te verduwen kreeg zal hem nog lang nadien 
bitter oprispen. Een pijnlijke tegenvaller was het geweest. Op zijn 
eentje, zonder Silas of Timotheus, was hij begonnen het evangelie 
te prediken, vooral in de synagoge maar ook wel eens op de agora, 
het marktplein. Op een keer moet hij de aandacht gaande gemaakt 
hebben van de filosofen, professoren en studenten, die zich in die 
tijd minder in een klaslokaal of een studiekamer ophielden en gere- 
geld naar de markt gingen om te zien of er geen nieuwe beroemd- 
heid was aangekomen. De stem van Paulus ging voor de helft in 
de drukte verloren en zo werd hij meegetroond naar de areopaag, 
waarschijnlijk de koningsgalerij aan de agora. Daar zou men hem 
eens aan de tand voelen, en zien of hij wat anders was dan een 
spermologos, een woordenkramer. Het begin van zijn uiteenzetting viel 
mee : Paulus kende de argumenten van de joodse apologisten die de 
heidenen tot hun monotheïsme wilden bekeren, en deze apologetica 
was doorspekt met gevulgariseerde noties uit de stoïcijnse wijsbegeer- 
te (3). Daar konden die Grieken naar luisteren, maar lang kon Paulus 
dat niet volhouden; tenslotte was hij verplicht zich in de kaart te 
laten kijken en zo gauw hij het had over de verrijzenis werd hij 


(1) Antwoord op de vragen van de conferenties voor de geestelijkheid : I, 1; 
Ml LDD AE EVe 1 

(2) Zie A.A. 17, 16-18, 11. Graag verwijzen wij naar het merkwaardig artikel 
van P.A.J. Fesrucière, Saint Paul à Athènes et la première épître aux Corinthiens, 
in L'enfant d'Agrigente (Chrétienté, 6), Parijs, 1941, blz. 88-101 (overdruk uit La 
Vie intellectuelle, XXXIV (Maart 1935), blz. 357-369). 

(3) De voorlaatste Leuvense dissertatie voor het Magisterium in de theologie, 
nl. J. Dupont, O. S. B., Guosis. La connaissance religieuse dans les épîtres de 
S. Paul, Parijs-Leuven, 1949, reageert terecht tegen de tendens om Paulus zelf 
verantwoordelijk te stellen voor de overheveling van Griekse denkvormen in het 
Christendom. De meeste van deze elementen waren vóór Paulus reeds bekend in het 
hellenistisch Judaisme van de Diaspora. 
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onmiddellijk hoffelijk afgescheept, — neen, daar zullen zij wel later 
eens over praten. Paulus voelde dat hij kon opdoeken : de ontvanke- 
lijkheid van enkelen, zij het dan nog van een lid van de Areopaag, 
Dionusos, kon niet opwegen tegen de patente eigendunk en de hoog- 
hartige zelfgenoegzaamheid dezer intellectuelen. Neen, in deze grond 
kon het evangelie niet aarden. 

Te Corinthe discuteert hij voorlopig enkel in de synagoge, op 
de sabbath. Als Silas en Timotheus uit Macedonië terugkeren, breidt 
hij zijn activiteit uit. Maar de Joden, geërgerd over zijn godslasteren- 
de taal, maken hem het leven lastig ; de Heer moet hem in een 
visioen een hart onder de riem steken. En toch blijft hij te Corinthe 
anderhalf jaar. Hij recruteert er vooral in de lagere bevolkingsklasse 
en krijgt er een kerkgemeente samen, die numeriek de sterkste is 
van al zijn stichtingen. Maar ook de moeilijkste om te beheren en 
uit te bouwen. Meestal oude heidenen, leven deze bekeerlingen in 
een grootstad (600.000 inwoners) met beruchte reputatie. Een ge- 
mengde bevolking, de grote en gauw gewonnen rijkdom, de fabel- 
achtige weelde, alles droeg er toe bij om van deze havenstad aan de 
Isthmos een centrum van zedeloosheid te maken. De wulpse cultus 
ter ere van Aphrodite Pandemos, met een duizendtal priesteressen die 
zich vergooiden in sacrale prostitutie, was er zo niet een symptoon, 
dan toch een treffende illustratie van. Korinthiagein betekende zoveel 
als zich te buiten gaan in allerhande immoraliteit. En toch verkiest 
Paulus dit verdorven midden boven de intellectuele pretentie van 
Athene, al zal hij spoedig ondervinden dat zijn Corinthiërs ook 
Grieken zijn en aan hetzelfde euvel mank gaan, wellicht echter in 
mindere mate, als de toehoorders te Athene. Immers, nadat Paulus 
afgereisd is naar Jerusalem en Apollos te Corinthe is aangekomen, 
laten de Corinthiërs zich betoveren door de schitterende uiteenzet- 
tingen van de Alexandrijn (A.A. 18,24-28; 29,7). Het eenvoudige 
kerugma van Paulus, de simpele boodschap over Christus’ dood en 
verrijzenis, moest in geleerdheid onderdoen voor het exposé van 
Apollos, die niet alleen grondig de Schrift kende, maar bovendien 
zich wist te bedienen van de procédés der rhetoren. Hoewel aan de 
goede bedoelingen van Apollos niet kan getwijfeld worden, dreigt het 
evangelie na zijn tussenkomst toch te vervallen tot een interessant 
onderwerp van filosofische dialectiek, en meteen te verzanden in 
dezelfde mentaliteit, waardoor Athene voor de boodschap van Paulus 
gesloten bleef, De predikanten die voor dezelfde zaak geijverd hadden, 
werden tegen elkaar uitgespeeld ; sommigen hielden het met de stichter 
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van de Kerk, anderen beriepen zich op de geleerde, er waren er 
zelfs die er Kephas en Christus bij te pas brachten. De eenheid van 
de jonge gemeente liep gevaar uiteen te vallen in een warwinkel van 
secten, hopeloos kibbelend over secundaire aspecten en menselijke 
voorstellingswijzen, die met de grond van de zaak, het feit en de 
heilswaarde van Christus’ dood en verrijzenis, weinig te stellen hadden. 


De eerste brief aan de Corinthiërs. 


Het was niet de eerste maal dat Paulus te Corinthe tussenkwam, 
al kennen wij de toedracht niet van zijn ingrijpen, gezien de eerste 
brief (zie 1 Cor. 5,9) verloren ging. Maar in de eerste brief die be- 
waard bleef, de zogenaamde eerste aan de Corinthiërs, tracht hij 
precies de eenheid van de kerkgemeenschap te vrijwaren tegen allerlei 
dissidenties ; bovendien poogt hij de jonge Kerk op een hoger moreel 
peil te brengen en haar naar binnen en naar buiten steviger te orga- 
niseren. Die eerste canonische brief aan de Corinthiërs schreef Paulus 
tijdens zijn derde apostolische reis uit Ephese (1 Cor. 16, 8.19), waar- 
schijnlijk in de lente van het jaar 57. 

Laten wij nu de principiële stellingname van Paulus tegenover 
het intellectualistisch dilettantisme van de Corinthiërs omschrijven. 
Vooraf heeft de apostel de uitzinnigheid van de partijtwisten (1,10-16) 
aan de kaak gesteld, thans dringt hij dieper door naar de oorzaak. 
Hij bepaalt zijn houding in twee tijden : eerst toont hij aan dat de 
menselijke wijsheid voor de verwerving van het heil nutteloos en, in 
zeker opzicht, zelfs schadelijk is (1,17-2,5); hij voert deze negatieve 
uiteenzetting over drie secties: eerst betoogt hij dat menselijke wijs- 
heid en evangelie uiteraard uit mekaar liggen (1,16-25), daarna illus- 
treert hij zijn stelling door te verwijzen naar de roeping van de 
Corinthiërs (1, 26-31) en naar zijn persoonlijke apostolaatsmethode in 
Corinthe (2, 1-5); in de tweede phase toont hij hen positief aan 
wat christelijke wijsheid is. 


Menselijke wijsheid en prediking van het kruis. 


In de eerste sectie stelt Paulus de menselijke wijsheid en het 
kerugma van het kruis tegenover elkaar in een vuurwerk van rheto- 
rische antithesen. Om er het spoor niet bijster bij te geraken houde 
men voor ogen dat Paulus voortdurend op een dubbel plan speelt: 
enerzijds het plan van het heil, Gods plan, en op dit plan is mense- 
lijke wijsheid dwaasheid en de dwaasheid van het kruis wijsheid ; 
anderzijds het menselijke, het rationele plan en hier is het kruis een 
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dwaasheid. Voor ons kan dit spel der tegenstellingen zijn juiste afme- 
tingen slechts behouden, indien wij de beide orden uit mekaar 
onderscheiden. 

De verdeeldheid te Corinthe leidde tot secten naar het model van 
de filosofische scholen waarbij vooral de autoriteit van de meester in 
aanmerking kwam. Paulus wil de Corinthiërs losmaken van hun on- 
christelijke gehechtheid aan de predikanten en hen terugbrengen tot 
de kern van de zaak, het evangelie, dat van een andere aard is dan 
de menselijke wijsheid waarover de meningen kunnen uiteenlopen. 
Of de ene het beter kan zeggen dan de andere, of de ene meer 
prestige heeft dan de andere, is bijzaak ; tenslotte is alleen de blijde 
boodschap van belang. 

Welnu, dat evangelie is niet een systeem van menselijke wijsheid, 
niet een interessant onderwerp voor een filosofisch dispuut, geen 
merkwaardig geval van wijsgerige synthese, niet eens de conclusie 
van een eenvoudig syllogisme; non in sapientia verbi: het evangelie 
behoort niet tot het genre der wijsgerige uiteenzetting, het is niet ge- 
bonden aan de techniek van de logos, de discursus, de wijsgerige 
redenering. Het evangelie is de bazuinstoot, die een feit verkondigt, 
het brutale feit van het kruis. Het evangelie heeft geen aspiraties 
van wijsgerige aard. Indien iemand van Paulus een gewikste wijsge- 
rige redenering wenst te horen, dan antwoordt hij: doe u geen moeite; 
dat kan u onder het kruis niet vinden. In de kategorie van de 
menselijke wijsheid is het kruis zonder meer dwaasheid. 

Maar op het vlak van de heilsorde zijn de rollen omgekeerd. 
De mens die het heil zoekt in zijn persoonlijke wijsheid en in zijn 
intellectuele denkkracht, die, zoals de Grieken, in het zoeken naar 
de waarheid zijn religie en in de kennis van het zijnde zijn hoogste 
levenswaarde meent te hebben gevonden, die zelfgenoegzaam zijn le- 
ven afgrendelt op de eigen verstandelijke activiteit, die man slaat de 
bal mis. In de orde van het heil heeft de menselijke wijsheid niets 
te betekenen, daar moet het verstand kapituleren voor de dwaasheid 
van het kruis. De toehoorders van de Areopaag en bepaalde groepen 
in Corinthe konden zich aan het Christendom slechts interesseren 
voor zover het een brok mepselijke wijsheid bood, omdat precies op 
die wijsheid hun hoogste aspiraties gericht waren. Voor hen kon de 
prediking van Paulus ten hoogste wat wijsheid méér brengen, in feite 
bracht het een desillusie. Anderen die de zin van hun leven buiten zich- 
zelf, in een verlossende daad van God stelden, kon het geloof in de 
heilswaarde van het kruis de hoogste levenswijsheid betekenen. Niet 


it 
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dat Paulus aan hen die zin hebben in wijsgerig onderzoek, dit ge- 
noegen niet zou gunnen of zou beweren dat een wijsgeer geen 
Christen zou kunnen zijn; te Lustra en te Athene beproefde hij zelf 
de lichte bagage wijsbegeerte die hij had, in dienst van zijn geloof te 
stellen. Maar zo de mens aan zijn wijsheid genoeg heeft en zich op- 
sluit in zijn verstandelijke zelfgenoegzaamheid, dan heeft het beroep 
op een verlossing van buiten, a fortiori het beroep op de heilswaarde 
van het kruis geen zin voor hem : non in sapientia verbi, ut non 
evacuetur crux Christi. 

Zo wordt de boodschap van het kruis een dilemma voor de 
Griekse toehoorders : bekijken zij haar uit de ivoren toren van hun 
menselijke (waan)wijsheid, dan is zij voor hen slechts dwaasheid en 
deze beoordeling kost hen de ondergang; erkennen zij integendeel in 
deemoed hun armoedigheid en nood aan verlossing, kijken zij ver- 
langend uit naar het heil, dan wordt de kruisboodschap voor hen de 
reddende kracht Gods. « Want de prediking van het kruis is onzin 
voor hen die zich (daardoor) in het verderf gooien, en voor hen die 
op de weg der redding zijn is zij de kracht van God» (v. 18). Ver- 
derf en redding zijn de twee mogelijkheden waarin het menselijk le- 
ven ten langen laatste, in de eindtijd, belandt, de eschatologische 
tweesprong waarop de mensheid uiteenloopt. Maar het lot van de 
eindtijd wordt, zoals het tegenwoordig deelwoord suggereert, reeds 
beslecht door de houding die de mens aanneemt tegenover de predi- 
king van het kruis. Deze prediking moet zo wezenlijk en zo reëel 
mogelijk aangevoeld worden, niet zozeer als leer, dan wel als ge- 
sproken. woord, waarin naar Oosterse denkwijze het gepredikte 
werkelijk geborgen ligt (1). « Bet woord over het kruis» staat als 
een geladen entiteit voor de toehoorders, het brengt een tweespalt in 
de mensheid, het klieft als een tweesnijdend zwaard (Hebr. 4,12): 
voor de enen is het dwaasheid en onzin, en dit waardeoordeel kost 
hun de ondergang ; voor de anderen is het, — Paulus zegt niet: 
wijsheid, maar: — Gods kracht die hen redt. De wijziging der 
tegenstelling heeft haar belang; normaal zou de lezer tegenover 
«dwaasheid » als antithese « wijsheid» verwachten, maar dan loopt 
hij het gevaar de tegenstelling op het menselijke plan te houden, 
tenware de Apostel uitdrukkelijk sprak van «wijsheid Gods» (1, 22-24). 
Het heil is niet verbonden aan het inzicht in een hogere wijsheid 
van menselijke aard; het heil is het gevolg van een uittreden uit de 


(1) Cfr Coll. Gand, t. 32, 1949, blz. 8-10. 
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orde van het menselijke en een overgeschakeld worden naar de orde 
van het goddelijke : daarom is het heil effect van Gods kracht. In 
de menselijke orde is en blijft het kruis dwaasheid; ziet men in het 
kruis een werkelijkheid uit een andere wereld, dan is aan het kruis 
en aan de kruisboodschap Gods reddende kracht verbonden. 

De radicale verwerping van de menselijke wijsheid heeft de oren 
van de Corinthiërs zeker niet gestreeld. Maar: «er staat geschreven »… 
Paulus weet zich geruggesteund door de Schrift en het citeren van 
teksten in dit verband viel hem gemakkelijk omdat hij vertrouwd 
schijnt te zijn met een scripturistische bloemlezing, een soort catena, 
waarin de teksten volgens de inhoud samengebracht zijn. Dergelijke 
bloemlezingen waren vooral in omloop in de Alexandrijnse diaspora, 
ten gerieve van de vrome Joden, om hun geloof te verdedigen tegen 
de heidenen. Er staat dus geschreven : « Ontzenuwen zal ik de wijs- 
heid der wijzen, en het verstand der verstandigen uit de weg ruimen. 
Waar is nu de wijze? Waar de schriftgeleerde? Waar de doorvorser 
dezer wereld? (Wat kunnen die hier helpen?) Heeft God de wijsheid 
der wereld (de menselijke wijsheid) niet tot onzin gemaakt?» Zo 
wordt de wijsheid genadeloos gelikwideerd. 

En toch was de menselijke wijsheid in Gods bedoeling niet neu- 
traal, niet nutteloos voor het heil. « Aangezien echter - dit is Gods 


raadsbesluit - de wereld door de wijsheid niet tot de (ware) kennis 
van God is gekomen, heeft God het goedgevonden, door de onzinnig- 
heid van de prediking te redden hen die geloven». Normaal moest 


het menselijk verstand tot een religieuze kennis van God komen, 
namelijk door een inzicht in de schepping. Het beroep op de scheppings- 
openbaring, waarnaar Paulus hier slechts terloops verwijst en dat hij 
ontwikkelt in Rom. f, 19-20 komt uit bepaalde kringen van de 
Joodse diaspora, die de heidenen met wijsgerige argumenten tot het 
monotheïsme willen bekeren. De menselijke wijsheid kon dus naar 
Gods opzet dienen tot propaedeutica, als voorbereiding tot de ware 
godsdienst, als een soort natuurlijke godsleer. Maar in feite heeft die 
menselijke wijsheid weinigen tot de ware godsdienst gebracht, zij 
heeft haar doel gemist. En toch heeft Gods raadsbesluit een oplossing 
gevonden : de dwaasheid van de prediking, of beter de prediking van 
de dwaasheid (van het kruis) zal de redding brengen. 

Wij vertaalden de uitdrukking în Dei sapientia als een inciden- 
tele verwijzing naar Gods raadsbesluit, contrasterend met de misluk- 
king van de menselijke wijsheid. De sapientia Dei is in geen geval 
identisch met de nadien vermelde sapientia die dan een wijsheid zou 
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zijn door God medegedeeld. Er is duidelijk een tegenstelling tussen 
beide : die tegenstelling speelt in de hele structuur van de sectie en 
wordt bovendien hier in het licht gesteld door de herhaling van ge- 
lijklaidende woorden : in sapientia Dei, per sapientiam Deum. Het 
is dan ook onmogelijk de tegenstelling zo te minimiseren dat men de 
sapientia Dei kan houden voor de scheppingsopenbaring, het vertoon 
van Gods wijsheid in de schepping, waaraan dan vanwege de mens 
de menselijke wijsheid beantwoordt, die Gods wijsheid uit de schepping 
afleest. De tegenstelling is veel scherper; de menselijke wijsheid heeft 
haar doel niet bereikt, maar er werd iets anders op gevonden door 
Gods wijsheid, d.w.z. door het geheimzinnig raadsbesluit van Gods 
heilsplan : dit is de gewone zin van sapientia Dei bij Paulus (1), en 
dat past uitstekend in de contekst: « God heeft het goedgevonden, 
door de onzinnigheid van de prediking te redden hen die geloven » 
(v. 21). Wel is de zinsbouw wat gewrongen, maar dit is het gevolg 
van de gewilde tegenstelling en ook wil Paulus aan de idee van Gods 
raadsbesluit én de normale bestemming van de menselijke wijsheid én 
de heilsbetekenis van de Kruisprediking vastknopen. De menselijke 
wijsheid was, volgens Gods plan, bedoeld als voorbereiding op het 
aanvaarden van de ware godsdienst; na de mislukking van dit opzet, 
is, opnieuw volgens Gods plan, de dwaasheid der prediking het in- 
strument van het heil. Men merke opnieuw de overgang van het 
menselijke vlak der wijsheid naar de goddelijke orde van het heil; 
de prediking neemt niet de taak over van de menselijke wijsheid, 
namelijk te leiden naar een zekere kennis van God, zij geeft veel 
meer :'het heil aan al wie gelooft (2). 

In het vuur van zijn welsprekendheid breidt Paulus de tegenstel- 
ling wijsheid-prediking uit tot een gelijkmatig opgebouwde pyramide 
van parallele antithesen. De structuur ervan kan schematisch zo 
voorgesteld worden (de laatste twee series in vorm van chiasme): 


Joden tekens. — Joden ergernis— Joden Gods kracht « ne van God. 
Grieken wijsheid — Grieken onzin«— Grieken Gods wijsheid: > zwakke van God. 


De zelfgenoegzaamheid, die bij de Grieken bleek uit bun cultus 
voor de wijsheid, spreekt bij de Joden uit de aanstellerigheid waar- 
mee zij steeds om tekens vragen, spectaculaire mirakels, meer dan 


(1) Zie 1 Cor. 2,7; Rom. 11, 25. 833; Eph. 3, 9-10. Cfr J. Dupont, La doxolo- 
gie de Rom., XVI, 27, in Ephem. Theol. Lov, t. 22, 1946, blz. 870-871, 
(2) Cfr J. Dupont, Gnosis, blz. 82-83, 
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nodig was om hun vertrouwen in de Messias te gronden. Ook in 
het evangelie (o.m. Mt. 12,38; Lc. 11,29) wordt dit vragen om 
tekens als symptoom van ongeloof gebrandmerkt. Die heren zijn zo 
zelfvoldaan — om hun gerechtigheid, hun kennis van de wet, hun 
wetsgetrouwheid, de uitverkiezing van Israël en andere vrome dingen 
meer — dat zij geen behoefte voelen aan verlossing. In plaats van 
met beide handen te grijpen naar deze enige kans, hen door de 
Messias aangeboden, vragen zij almaardoor tekens; zij hebben geen 
haast met het aanvaarden van het heil, zij zouden er bijna moeten 
toe gedwongen worden. Mensen die nood voelen stellen minder eisen. 

Aan die zelfvoldanen, Grieken en Joden, heeft het evangelie niets 
aan te bieden. « Wij prediken een Christus die gekruisigd is». De 
naam Christus mag hier niet als een gewone eigennaam (Christus) 
vertaald worden, maar moet zijn appellatieve betekenis (een Christus, 
een Messias) behouden, om de tegenstelling tot haar volle recht te 
laten komen. Zo is de paradox sprekend: een godsgezant aan het 
kruis ! Voor de Joden die gedroomd hadden van een Messias-koning 
die met macht en staatsie een eeuwigdurend rijk zou stichten, klinkt 
de koppeling der beide woorden « Messias-gekruisigd » als een vloek ; 
voor de heidenen is het nonsens de zin van het leven en het heil te 
zoeken onder het kruis: «voor de Joden een ergernis, voor de 
heidenen onzin ». 

Maar voor al de « geroepenen », d. w.z. voor al deze die bijeen- 
geroepen zijn, zowel uit het heidendom als uit het Jodendom, om de 
heilige volksverzameling van het Godsvolk uit te maken (1), is die 
Christus drager van Gods kracht en Gods wijsheid. Wat betekent 
dat zijn kruisdood de redding brengt door Gods kracht en de uitvoe- 
ring is van Gods heilsplan. (Men lette andermaal op de sprong van 
het menselijke vlak naar het goddelijke). Want hoe dwaas en armzalig 
de kruisdood ook moge schijnen, die dwaasheid Gods is echte en 
hoogste wijsheid, ze overtreft en overtroeft alle menselijke wijsheid, 
en in dit schouwspel van weerloosheid bereikt God meer dan al wat 
mensenkracht bereiken kan. Op deze triomfkreet laat Paulus zijn 
principiële uiteenzetting eindigen. 


Herinner u uw bekering (1, 26-31). 


Het tweede argument is een argument ad hominem, eveneens 
volgens de regels der rhetorische techniek opgebouwd. 


(1) Cfr L. Cerraux, La théologie de Église suivant Saint Paul (Unam Sanctam, 
10), Parijs, 1942, blz. 96, 116-117, 143, 145-146. 
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Als ik mij goed herinner, zegt Paulus, hoe het verlopen is bij 
mijn eerste activiteit onder u, dan waren mijn eerste bekeerlingen, 
van menselijk standpunt bekeken (secundum carnem), weinig interes- 
sante lui : geen hoogvliegers, geen autoriteiten, geen hoogedelgeborenen. 
Schampere ironie van de apostel. En met zijn vlijm gaat hij verder 
‚de etterbuil bewerken. Hij neemt een voor een de drie voornoemde 
kategorieën onder handen : dwazen, onbenulligen, plebs, al verzacht 
hij de pijn door hen niet rechtstreeks aan te duiden, maar te spreken 
in het onzijdig meervoud: het dwaze, het onbenullige, het onedele. 
Hij raakt zodanig op dreef dat hij de laatste groep wat langer onder 
het mes neemt. Hoor intussen de driemaal herhaalde hamerslag, 
telkens een genadeklop : elegit Deus. Tenslotte ruimt hij het geval 
op: ut non glorietur omnis caro in conspectu eius. Zo loopt dan de 
zin (vrij vertaald) : 
Bedenk maar zelf eens uw persoonlijke bekering, broeders : 
er waren (onder u) naar menselijke normen beoordeeld weinig wijzen 
weinig autoriteiten 

weinig edelen. 
Maar het dwaze in de wereld heeft God uitverkoren om het wijze 
te beschamen 
en het onbenullige in de wereld heeft God uitverkoren om het 
sterke te beschamen 


en het onedele in de wereld 
het misprezene heeft God uitverkoren 
het niet bestaande om het bestaande te ontkrachten, 


finale : opdat geen vlees (-mens) zich zou roemen tegenover God. 

De gedachte die in deze rhetorische constructie vervat ligt is 
eenvoudig en klaar : uit u zelf waart gij niets, gij hadt geen enkele 
eretitel, maar God heeft u uitverkoren boven anderen die meer 
menselijke kwaliteiten hadden; niemand moet voor God een hoge 
borst opzetten, wel zich in deemoed buigen. 

Vroeger waren zij dus niets. Ex ipso vos estis in Christo Iesu. 
Uit God zijn zij (nu iets geworden) door Jezus Christus. De hele 
rijkdom van hun christelijk bestaan danken zij God door bemidde- 
ling van Christus. Het esse staat in tegenstelling tot het voorgaande 
ea quae non sunt ; men moet dus het esse in Christo niet als een 
ondergedompeld zijn in een mystische Christus verklaren. Een mys- 
tische Christus bestaat niet, althans als men de woorden een zin 
geeft. De zogenaamde mystische Christus, dat soort pneumatisch 
fluidum waarin de Christen bij zijn doopsel wordt ondergedompeld 
(cfr Gal. 3,27) is een hersenschim waarvan geen spoor in de oud- 
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christelijke traditie te vinden is, maar die de verbeelding heeft gaan- 
de gemaakt van moderne niet-katholieke exegeten (Deissmann, Lietz- 
mann e.a.) die al te lang verwijlden in de literatuur van het 
hellenistisch mysticisme. Wel klinkt die voorstelling nogal vroom, 
— timeo Danaos et dona ferentes ! — en ook katholieke auteurs 
zijn soms zeer ongelukkig geweest in hun uitdrukkingen. Nochtans 
behoort de mystische Christus niet tot het authentieke christendom, 
dat alleen een persoonlijke Christus kent. Als er sprake is van het 
mystisch lichaam van Christus, dan duidt dat alleen op een mystische 
verbondenheid van de Christen met de persoonlijke Christus (x). Ook 
het Griekse artikel en moet ons niet misleiden: dit is een zeer 
onbepaald artikel dat verschillende betekenissen kan hebben (in, door, 
met betrekking tot, op grond van, enz). 

Waar de Corinthiërs vroeger onbeduidende mensen, niets waren, 
zijn zij nu iets geworden door Christus Jezus, die voor hen alles 
betekent, het antwoord is op al hun aspiraties. Voor de Grieken die 
naar wijsheid streven is Hij hoogste wijsheid, goddelijke wijsheid, 
volledig antwoord op hun zoekedolen. Voor de Joden die de gerech- 
tigheid tot levensideaal hebben, betekent Hij de werkelijke, geen 
vermeende gerechtigheid, gerechtigheid die van God komt. In zijn 
oratorische breedsprakerigheid noemt Paulus nog andere levenswaarden 
op, die wellicht in het synchretistisch hellenisme nagestreefd werden : 
Hij is wijsheid, gerechtigbeid, heiliging en verlossing. Kortom, Hij 
is voor allen de onverwachte, overstelpende verwezenlijking van hun 


(1) In dít verband mag verwezen worden naar de veroordeling door het H. Officie 
van C. Perz, Der Christ als Christus, zie A. A.S., 1940, blz. 502. — Bij deze ge- 
legenheid mag wel eens de aandacht getrokken worden op de omzichtigheid die 
geboden is bij de predikatie over het mystisch lichaam van Christus. Men moet 
daar niet te pas en te onpas over spreken. Die voorstelling is en blijft moeilijk te 
begrijpen voor gewone gelovigen, en dikwijls is de predikatie zelf dof en nevelig. 
Men moet steeds de nadruk leggen, in dit verband, op de transcendente persoon- 
lijkheid. van Christus. De persoon van Christus leeft al weinig genoeg voor de 
meeste gelovigen, dan dat een wazige predikatie zijn gestalte nog zou matten. Het 
is een zeer gevaarlijk symptoon van de ontkerstening van deze tijd, dat de chris- 
tenen de mond vol hebben over christelijke cultuur en intussen de levensnabije 
persoonlijke realiteit van «ons Here» niet meer aanvoelen. Een paar generaties 
terug wist de gewone christen die persoonlijkheid, dat «Iemand» aanwezig in het 
huis, op de boerderij en op het veld. Bovendien blijft die persoon, al is Hij onze 
broeder geworden, steeds een transcendente persoonlijkheid, een God-mens. Men kan 
zo vertrouwelijk met Christus omgaan dat men ten lange laatste hem als een gelijke 
gaat behandelen. De predikant die handelt over het mystisch lichaam moet er voor 
waarschuwen dat Hoofd en ledematen niet op dezelfde lijn moeten geplaatst worden. 
Godsdienstigheid veronderstelt altijd een schroomvallig, deemoedig en eerbiedig 
buigen, awe, voor de transcendente persoon van de Godheid, 
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levensdroom. Zo kan het christendom nooit eigenwijsheid, nooit 
eigengerechtigheid, nooit welke vorm ook van zelfgenoegzaamheid in 
zich dulden, « zoals geschreven staat : wie zich roeme, beroeme zich 
opsdesHeer) (1). 


Paulus’ voorbeeld (2, 1-5). 


Niet alleen hun bekeringsgeschiedenis, ook Paulus’ optreden 
(et ego) bij die gelegenheid kan hen een les zijn. Toen hij te 
Corinthe aankwam, wilde hij hen bij de- verkondiging van Gods 
woord niet verbluffen door welsprekendheid noch wijsheid. Na het 
experiment te Athene had hij beslist als gedragsregel aangenomen 
(&wdicavi) enkel te prediken dat Jezus de Christus, de Messias is, al 
werd Hij gekruisigd : dat is heel zijn boodschap, in al de scherpte 
van de paradox. Hij heeft dat niet ingekleed in een omhaal van 
woorden. Hij zou daar trouwens niet toe in staat geweest zijn: 
«schuchter en vrezend en bevend kwam ik bij u, en mijn woord 
en prediking steunden niet op de overtuigingskracht van (menselijke) 
wijsheid (2), maar op het vertoon van de geesten van de (goddelijke) 
kracht ». Het kerugma bergt in zich geen menselijke wijsheid, maar 
is geladen met geest, met goddelijke kracht, die langs het kerugma 
doorbreekt in de mens. Buitendien gaat de prediking van de geloofs- 
boodschap in de eerste kerk gewoonlijk gepaard met buitengewone 
manifestaties van de geest, de charismata. Zo is het Gods kracht die 
het succes verzekert van de geloofsverkondiging, en niet menselijke 
wijsheid. Niet dat het christendom in strijd zou zijn met het wijs- 
gerig denken ; dat zegt Paulus niet. Maar het geloof is niet het 
product, de uitkomst van menselijke wijsheid, wel het effect van 
Gods doorbrekende geest. 

Er is echter ook een christelijke wijsheid, maar hierover handelt 
Paulus in een volgende afdeling. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 


(1) Paulus citeert Jer. 9,22. Wie Paulus met de naam Kurios precies bedoelt 
is ons niet duidelijk. Duidt Kurios op God of op Christus? Op grond van het 
parallelisme met v. 29 zou men geneigd zijn Kurios door «God» te vertalen, te 
meer daar Paulus zich hier bewust is uit het Oude Testament te citeren. Ander- 
zijds betrekt de contekst de rijkdom van het christelijk leven op Christus, zodat de 
christen die er zich wil op roemen, zich op Christus zou moeten beroemen. De 
oplossing lijkt ons onbeslist. 

(2) Wij lezen peithoi sophias tegen de meeste codices in, omdat alleen deze 
lezing de verschillende varianten kan verklaren, en bovendien omwille van het 
parallelisme met apodeixei pneumatos. 


— 120 — 
KATHOLIEKE HEROPBLOEI IN FRANKRIJK P.…. 


Er is wellicht geen boek dat de gedachtenstromingen op aposto- 
lisch gebied in Frankrijk zó heeft beïnvloed als het werk van H. 
GODIN-Y. DANIEL: La France pays de mission? (rt). Voor vele 
Franse priesters en voor Kardinaal Suhard zelf, was het een echte 
openbaring : zij wisten niet dat het met hun volk, op religieus ge- 
bied, zó erg was gesteld, Het besluit lag dan ook voor de hand: 
aangezien de sociale noch de katholieke actie er in geslaagd zijn de 
ontkerstening tegen te houden, moet er gezocht worden naar nieuwe 
apostolaatsmethodes. Boeken over pastoraal en zielzorg verschenen dan 
ook gedurende de laatste jaren, in overvloed (2). Artikelen, handelende 
over de nieuwe zielzorgmethodes, zijn bijna niet meer bij te houden. 
Het bleef daarenboven niet bij de theorie : La Mission de France en 
La Mission de Paris werden gesticht om het werk aan te vatten. 
Tientallen priesters verlieten hun parochiaal ministerie en werken 
thans in fabrieken. Een nieuwe opvoedingsmethode schijnt de 
seminaries binnen te dringen. De ernstige doctrinele vorming van de 
geestelijken wordt soms tot een minimum herleid, terwijl louter 
pastorale en sociale opleiding op het voorplan treedt. De volkstaal 
verdringt het latijn in de liturgie. Een zeker « compromis » met de 
communistische gedachte is geen loutere hersenschim. Volgzaamheid 
en gehoorzaamheid aan de kerkelijke hiërarchie zijn er niet op voor- 
uitgegaan en de eerbied voor het celibaat evenmin. 

Het werd stilaan duidelijk dat de edelmoedige inspanning van 
zoveel Franse priesters voor een vernieuwd apostolaat kon ont- 
aarden. Meer dan ooit was er behoefte aan licht; daarom juist 
werd het probleem bestudeerd in de laatste congressen voor priesters (3). 


(1) H. Gopmn-Y. Danie, La France pays de mission? (Rencontres), Lyon, Les 
Éditions de l’Abeille, 1943, k 
(2) A. MrcnHonneau, Paroisse, communauté missionnaire, Paris, Les Editions du 
Cerf, 1945. 
F. Bourarp, Problèmes missionnaires de la France rurale, 2 vol., Paris, Les 
Éditions du Cerf‚ 1945. 
M. R. Loew, En mission prolétarienne, Paris, L'Arbresle, 1946. 
Cr. Crery, Communauté paroissiale et Liturgie, Paris, Editions du Cerf‚ 1947. 
Mgr. pe BAZELAIRE @. a., Qwattendez-vous du prêtre? (Présences), Paris, Plon, 
1949. 
A. Louis, Le Renouveau Catholique en France, Liège, La pensée catholique, 1949. 
(3) Van 1858 af organiseert Union des oeuvres catholigues de France, ieder jaar 
in een andere stad, een nationaal congres voor zielzorgers. De unie werd gesticht 
door Abbé Le Boucher, priester van het bisdom Angers en had als eerste voor- 
zitter Mgr de Ségur; gedurende het eerste kwartaal van deze eeuw was de stichter 
van Les Fils de Charité, Pater E. Anizan, haar grote bezieler. De unie stelt zich 
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Niet alleen geestelijken maar ook vooraanstaande leken, onderzochten 
het vraagstuk (1). Kardinaal Suhard, aartsbisschop van Parijs, schreef 
drie merkwaardige doctrinele vastenbrieven. Het doel ervan was lei- 
ding te geven aan de hedendaagse stromingen op pastoraal gebied (2). 
Mgr Ancel, hulpbisschop van Lyon, tracht een oplossing te geven aan 
het moeilijk vraagstuk van het apostolaat midden het ontkerstend prole- 
tariaat van deze tijd (3). Men heeft, als het ware, de indruk dat de 
evolutie naar een vernieuwd apostolaat in Frankrijk, nog niet is ge- 
eindigd. Er is nog kaf onder het koren, zelfs de Franse priesters 
weten nog niet goed of zij het bij het rechte eind hebben en waar 
ze zullen belanden. 

Daarom blijft het zeer moeilijk op afstand te oordelen. In volle 
objectiviteit echter, zullen we trachten een zo getrouw mogelijk beeld 
weer te geven van de actuele toestanden op apostolisch gebied in 
Frankrijk. Daarom zullen we die toestanden vooreerst situeren in 
hun historisch kader, om ze dan verder te beschrijven en er, tot 
slot, een oordeel over te vellen. 


ART. 1. Historisch Kader, 


Het katholiek apostolaat in Frankrijk ontwikkelde zich, sinds 
1871, in drie opeenvolgende stadia. Zij ontstonden alle na een oor- 
log : 1870, 1914-18, 1940-45 ; zij waren het gevolg van de materiële 


tot doel de priesters te helpen zowel in hun pastoreel ambt als in bun opvoedings- 
werk. Het algemeen secretariaat is gevestigd te Parijs, 31, rue de Fleurus (6°) en 
de bestuurder is heden Abbé Courtois. 

De laatste congressen werden gewijd aan de studie van de actuele vraagstukken 
b.v. te Rijsel in 1948: Structures sociales et pastorale paroissiale ; te Rennes in 
1949: Pastorale familiale; dit jaar had het congres plaats te Lyon van 11 tot 15 
April 1950 en werd het onderwerp: UÉglise, Éducatrice de la Charité, bestudeerd. 
Er waren omtrent 2000 congressisten aanwezig, waaronder 15 Bisschoppen, honder- 
den priesters, zeer vele religieusen en tientallen leken, Enkele markante personali- 
teiten namen er het woord: Kardinaal Gerlier, Mgr Ancel, Kan. Glorieux, Pater 
Féret, J. Folliet. Het uitgebreid verslag van het congres, dat we hier niet kunnen 
geven, wordt nog dit jaar gepubliceerd door het secretariaat van de unie, 

(1) J. Foruer, Chrétiens au carrefour. Présence de Église, Lyon, Chronique 
sociale de France, 1949. 

(2) Essor ou déclin de Église, Liège, La pensée catholique, 1947. Le sens de Dieu, 
Paris, Editions A. Lahure, 1948. Le Prêtre dans la Cité, Paris, Editions A. Lahure, 1949. 

(3) Apostolat Sacerdotal, Lyon, 75, rue Sébastien Gryphe, 1944. La pauvreté du 
Prêtre, Lyon, Vitte, 1945. Dogme et Morale Communistes, Paris, Fédération natio- 
nale de laction catholique, 1987. Les Communistes et les Paysans, Lyon, 75, rue 
Sébastien Gryphe, 1946. Les Untions Paroisstales dans l'apostolat contemporain, 
Lyon, 75, rue Sébastien Gryphe, 1949. La mentalité ouvrière, St Etienne, l'Essor, 
1949. Les Ouvriers et la Religion, St Etienne, l'Essor, 1949. L'évangélisation du 
Prolétariat, Lyon, 75, rue Sébastien Gryphe, 1950. 
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en psychologische ontreddering van mens en maatschappij. Zij liepen 
eveneens uit op een breuk, op een aanvoelen van nieuwe verantwoorde- 
lijkheden en op het scheppen van nieuwe organismen. Zij zijn daar- 
enboven van mekaar afhankelijk, lopen nu eens parallel en dan weer 
door elkaar. Zij werden genoemd 1. de katholieke sociale actie, 
2. de gespecialiseerde katholieke actie, 3. de hedendaagse communi- 
taire en missionaire beweging. 

1. De katholieke sociale actie ontstond in Frankrijk onder 
impuls van Albert de Mun en H. De la Tour du Pin. Deze 
voormannen voelden de politieke en sociale ontkerstening van Frank- 
rijk als een pijnlijke werkelijkheid aan. Zij ontdekten de sociale 
leer van de Kerk en verdedigden deze tegenover het liberale 
individualisme en het opkomend marxisme. Zij oordeelden dat 
het die lering was die moest worden toegepast op het familiaal 
en sociaal, economisch en politiek leven van hun generatie. Die 
toepassing gebeurde slechts traag ; vooral omdat de voorlopers 
der sociale beweging werden bestreden, bekampt en uitgescholden 
voor revolutionnairen. Waren hun doel en hun beginselen klaar, 
hun praktische methodes bleven vaag en onomschreven. Het duurde 
een hele generatie vooraleer Léon Harmel, een praktische geest en 
een flink organisator, aan de sociale beweging een vastere vorm 
gaf (1). 

De tweede generatie van de sociaal vooruitstrevenden schonk aan 
de beweging een grote groei en een heerlijke bloei. Zij ontmoetten 
op hun weg de christen-democraten. Verschillende sociale organisaties 
werden gesticht: le Sillon, la chronique sociale et le cercle d'études 
du Sud-Est, la démocratie chrétienne du Nord. Proefnemingen 
werden gedaan en lessen uit de mislukkingen geleerd. De uitbouw der 
sociale beweging ging steeds verder, door de stichting, in 1904, van 
les Semaines sociales, van Action Populaire te Reims en te Parijs, 
van sociale secretariaten, christene syndikaten, en van een parlemen- 
taire actie op sociale basis. In het tijdperk tussen de twee wereldoor- 
logen kende de sociale beweging een onloochenbare groei (2). 


(1) H Fonraniures, L'deuvre sociale d' Albert De Mun, Paris, Spes, 1927. 

(2) J. Foruwr, Présence de Église, blz. 51 : «une action parlementaire et légis- 
lative, un système cohérent d'action et de propagande se dessinent progressivement 
de 1895 à 1914. L'entre-deux guerres verra ces tentatives poussées jusqu'au bout 
de leurs conséquences, souvent jusqu'à la réussite,» 
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Tegenwoordig schijnt de katholieke sociale beweging ietwat van 
haar veerkracht te hebben verloren, hoewel zij haar verjonging zoekt 
door aan te sluiten bij de school van Economie et Humanisme. Na 
drie generaties is deze katholieke sociale beweging nog immer levend, 
hoewel zij tekenen geeft van uitputting (1). 

2. De gespecialiseerde katholieke actie werd in Frankrijk vanuit 
België overgebracht. Deze specialisatie ontstond daar in 1926 met 
de. stichting van de eerste afdeling” J. O0: Gi“ te ‘Clichy: De 
wereld werd in een nieuw daglicht gesteld en aan de katholieken 
werd het bewustzijn gegeven van het noodzakelijk lekenapostolaat. 
Daarin bevindt zich de dubbele originaliteit van de katholieke actie. 
De katholieke sociale beweging stelde vast dat de politieke en sociale 
structuur van de wereld ontkerstend was, maar zij aanzag het volk, 
de mensen nog als religieus. Daarom was haar eerste werk niet de 
religieuse opvoeding van de enkelingen, maar de materiële verbe- 
tering van de levenstoestand. Van bij de aanvang stelde de katholieke 
actie echter de ontkerstening van de massa vast; niet enkel van de 
werklieden, maar ook van de landbouwers, de middenstanders en de 
aristocratie. Daarom constateert zij de ontoereikendheid van materiële 
verbetering aan de levenswijze. Juist daarom wil zij het sociale 
milieu, waarin die mensen moeten leven, met zijn geest en zijn ge- 
woonten, voor Christus en Zijn Kerk veroveren. De bekende formule 
van Pius XI: «deelname van de leken aan het hiërarchisch aposto- 
laat van de Kerk» heeft de katholieke-actiegeneratie begeesterd. 

Dit tweevoudige bewustzijn, die dubbele originaliteit van de katho- 
lieke actie, had soms een breuk voor gevolg met de vroegere tradi- 
tionele apostolaatsmethodes. Zij kwam, oppervlakkig gezien, bijna in 
botsing met de werken die op het defensief plan waren- ingezet: 
Zondagsscholen, Congregatie, Patronaat; met de organisaties, waarin 
de leken geen bestuursrol mogen uitoefenen, waarvan dus de priester 
bestuurder is. Tenslotte brak zij nog met de politieke partijen: «buiten 
en boven alle politieke partijen » was, bij 't begin vooral, één van 
haar geliefkoosde leuzen. 

De breuk met de traditionele apostolaatsmethodes gaat gepaard 
met het aanvaarden van nieuwe verantwoordelijkheden. De bekende 
slagwoorden : «témoignage, engagement, présence, conquête» vertolken 
maar al te duidelijk dat verantwoordelijkheidsbewustzijn. De katho- 


(1) J. Former, op. cit, blz. 58. 
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lieke actie stelt de leken tot doel de wereld opnieuw voor Christus 
te veroveren. Zó wordt zij de veroverende beweging: «fiers, purs ct 
conquérants» ; of elders: « Partons à la conquête; Bâtissons la 
cité nouvelle!» Niet alleen de mensen moeten individueel voor Chris- 
tus veroverd, maar ook het milieu, de wereld «tout court!» De ver- 
gelijking van Kanunnik Tbiberghien is gekend: «ni pêche à la ligne, 
ni pêche au filet, changeons l'eau du vivier où nagent les poissons, 
afin qu'elle devienne propre et pure». 

Van het apostolaat in het milieu gaat de katholieke actie over 
naar de gedachte van specialisatie : de beste apostel van de ar- 
beidersstand is de arbeider zelf; het milieu omvormen door het 
te beïnvloeden in de bekende drie phasen : zien, oordelen, handelen ; 
daarna het organiseren tot verovering van het arbeidsmidden. 

De gespecialiseerde K.A. kende een vlugge groei. Wie herinnert 
zich niet het J.O,C.-congres van 1937 te Parijs? Honderd duizend 
jongens en meisjes, wier enthousiasme een diepe indruk maakte, 
waren aanwezig. Na de J. O.C. ontstonden J.A.C., J.E.C., J.U.G., 
met hun corresponderende vrouwelijke takken en hun openbloei in 
de Ligue ouvrière chrêétienne (L.O.C.), later Mouvement Populaire des 
Familles, in de Ligue agricole chrétienne (L.A.C.) die heden werd 
omgezet in Mouvement familial rural. Wij merken op dat de evolutie 
tweemaal ten koste van het kristen etiket en ten voordele van de 
familie uitdraait. De familie neemt haar. plaats in de organisaties door 
de uiteenzetting van de huwelijksspiritualiteit, die soms in de K.A. 
groeperingen op overdreven manier werd opgehemeld. 

De gespecialiseerde K.A. heeft haar burgerrecht verkregen in 
Frankrijk: Maar evenals de sociale beweging ondergaat zij thans een 
ernstige crisis. Als uitgeblazen, trippelt zij ter plaatse. Daar de K.A. 
de milieus bij voorkeur bewerkt, is dat niet te verwonderen, want 
deze hebben sedert de laatste oorlog een zeer grote verandering en 
verschuiving ondergaan. Er schijnt daar ook een nieuwe rangorde te 
zijn ontstaan : vroegere mistoestanden zijn verdwenen, maar nieuwe 
staan in de plaats. Een herziening der methodes dringt zich op, 
ook aan de K.A. organisaties in Frankrijk. 

3. De Communitaire Missiebeweging. Zij ontstond met het ver- 
schijnen in (943 van het boek: «France Pays de mission?» van 
Godin. Dit boek is een balans en een gewetensonderzoek. Het open- 
baarde dat het Frans proletariaat zich tegenwoordig voordoet als had 
het nooit het christendom gekend. Het toonde de ontoereikendheid 
van de parochie en de K.A. voor de herkerstening, of beter, de 
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kerstening van het proletariaat. Als oorzaak van de scheiding tussen 
de ontkerstende werkliedenmassa en de Kerk gaf dit boek aan:de 
sociale samenstelling van onze parochies en bewegingen, die geschoeid 
zijn op de mentaliteit van de bourgeoisie, welke alle andere levens- 
gewoonten praktisch uitsluit en daardoor juist de Kerk ontoegankelijk 
maakt voor het proletariaat. 

Het besluit volgde : de arbeiders moeten worden opgezocht en 
veroverd voor Christus, waar ze zijn, wonen en werken. Zij moeten 
worden vervoegd op de fabrieken, in de achterbuurten, op het platte 
land, in kinema's en café's. Het evangelie moet hen worden verkon- 
digd in verstaanbare taal; de liturgie eveneens. Daar dit apostolaat 
moeilijk is en gevaarlijk en aanleiding geeft tot ontmoediging, moet 
de priester-equipe worden gevormd: «A situation missionnaire, Église 
missionnaire ». Het gaat hier niet enkel meer om apostolische noden 
van het Katholicisme, noch om sociale, die tenslotte door methoden 
kunnen worden gelenigd. Tegenwoordig stelt de vernieuwing in 
Frankrijk zich op het domein van de organisatie, de liturgie, de 
geest van de gemeenschappen die aan de basis liggen der Kerk zelf: 
parochie en bisdom. 

Het kwam alweer tot een breuk met oudere organisaties: sociale 
en katholieke actiebewegingen. Gewaagde initiatieven werden genomen 
op liturgisch gebied door het invoeren van de volkstaal; dit zelfs 
tot in de H. Mis. Voortvarende en onvoorzichtige samenwerking 
ontstond met troebele elementen van de Résistance francaise, soms 
tegen de bisschoppen in. Dit waren natuurlijk maar uitzonderingen ; 
doch zij bewijzen dat het probleem van de religieuse vernieuwing in 
Frankrijk een zaak is die ernstig moet worden opgenomen, goed 
bestudeerd, om ze daarna degelijk te kunnen leiden. 


ART. 2. De Hedendaagse Hernieuwingsbewegingen. 


Zij steunen op de gemeenschapsgedachte en zijn gericht naar de 
missie in eigen land. Zij hebben dus een communitair en mission- 
nair karakter. 


A. Het communitair karakter. 


Het gemis aan roepingen in vele bisdommen van Frankrijk, de 
ontvolking van het platteland en de overbevolking in de groot- 
steden, zijn oorzaak dat talrijke priesters ofwel pastoor zijn van 
verschillende parochies of van een grote parochie, waartegenover zij in 
beide gevallen praktisch machteloos staan. Daaruit volgt eenzaamheid, 
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verlatenheid, onmacht en ontmoediging. Jongere priesters, die met 
geestdrift hun apostolaat begonnen, schijnen tegenwoordig vrij alge- 
meen na enkele jaren ontmoedigd. Uit die psychologische noodtoestand 
groeide, als vanzelf, de behoefte aan steun door het opzoeken van 
collega’s, de drang om zich te verenigen teneinde een gezamenlijke 
actie op touw te zetten en de respectievelijke taken te coördineren. 
Zo ontstond geleidelijk, en sinds jaren, wat men in Frankrijk noemt: 
le doyenné missionnaire, d.i. de equipe onder priesters van eenzelfde 
dekenaat. Wij mogen die equipe niet vergelijken met vriendenkransjes, 
conferenties, recollecties of vergaderingen voor katholieke actieproosten. 
De oorsprong, het karakter en het doel van de equipe zijn niet 
dezelfde als deze der hogergenoemde samenkomsten van priesters. 
Ontstaan uit het gevoel van onmacht tegenover de ontkerstening van 
hun omgeving, zoeken de priesters elkaar op om doelmatige aposto- 
lische middelen te vinden. De equipe per dekenaat is dus een groep 
van priesters, die verenigd met de deken, regelmatige vergaderingen 
houden om elkaar te helpen in het zoeken naar de priesterlijke vol- 
maaktheid en naar een gemeenschappelijk plan voor apostolische 
werking in het dekenaat. Het oorspronkelijk karakter van die equipe 
ligt hierin dat zij het kader van de parochie overschrijdt. 

Eerwaarde Heer Millard, algemeen hulpproost van de action 
catholique ouvrière adulte, zette op het congres te Lyon de voor- 
waarden van de priester-equipe uiteen. Zij moet vooreerst spontaan 
tot stand komen en niet door een decreet van de overheid ; daarom 
draagt zij meer het karakter van een dynamische beweging dan van 
een geordende organisatie. De equipe van het, dekenaat mag niet 
meer dan 15 tot 20 priesters bevatten; de vraagstukken die er wor- 
den besproken moeten concreet zijn en onmiddellijk te verwezenlijken. 
Zij zullen worden behandeld in echt broederlijke geest en onder de 
zegen van gemeenschappelijk gebed. De equipe mag nooit vervallen 
tot een aankoopcoöperatief of toteen gezellig vrienden kransje. 

De equipe per dekenaat is in Frankrijk reeds op vele plaatsen 
verwezenlijkt (1). De priesters van de equipe bewonen hetzelfde huis 
en doen aan gemeenschapsgebed ; de deken is praktisch de pastoor 
van alle parochies der dekenij; de andere priesters krijgen als hun 


(1) Wij citeren o. a. de streek van Clermont-Ferrand, Lucon, Lieu-le-Grand, 
Brenod, Givry-en-Argonne, Veynes (Hautes Alpes), St Germain-de-Lembron (Puy-de- 
Dôme). 
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specialiteit: apostolaat bij de kinderen, jongens, meisjes, familieaposto- 
laat, syndicaat, ontspanning. 

Gezien de speciale noodtoestanden in verschillende bisdommen van 
Frankrijk door het gemis aan priesterroepingen geschapen, kan men 
natuurlijk tegen de organisatie van de equipe per dekenaat niet meer 
de wet der residentie van de pastoor op zijn parochie urgeren. 
Praktisch hebben vele parochies de pastoor niet meer ter plaatse, men 
mag daarbij de vraag stellen of de gevaren van de eenzaamheid, de 
moeilijkheden van huishouding, de geldelijke noden van de Franse 
priesters niet opwegen tegen de voordelen van residentie. Onze Franse 
confraters schijnen zich door de equipewerking meer en meer te 
specialiseren in de taak van proost of aalmoezenier van een bepaald 
werk of van een bepaalde organisatie. De parochie komt meer en 
meer gehavend uit de actuele omwenteling en zelfs de diocesane 
geestelijkheid schijnt zich terug te trekken uit het strijdperk der 
ontkerstende streken. Zou het waar zijn dat de diocesane geestelijk- 
heid geen stoottroepen kan leveren aan de Kerk en dat zij alleen 
« pasteurs, chefs de chrétienté » kan vormen en geen « pasteurs- 
apôtres » ? 

Kanunnik Boulard, nationale proost van de Jeunesse Agricole 
Chrétienne féminine, stelde op het congres te Lyon de vraag naar 
de mogelijkheid om de dekenale equipes op te nemen in een hoger 
verband van regionale en diocesane priester-equipes. Deze unificatie 
schijnt hem noodzakelijk om doeltreffend een bepaalde streek of 
bisdom te bewerken. Het loopt niet van een leien dakje en hij 
constateert overal «un certain piétinement des équipes», want niet 
alle priesters lenen zich tot de werking in equipes noch zijn het 
eens met sommige meningen van Kanunnik Boulard. Op dit 
ogenblik is het bisdom Cambrai het enige diocees in Frankrijk 
waar, onder de leiding van Monseigneur Guerry, sinds twee jaren, 
wordt gewerkt aan de verwezenlijking van de diocesane priester-equipe, 
opgevat als «une organisation de la direction diocésaine des oeuvres 
en une équipe sacerdotale de vie et de travail communautaire solide- 
ment et cordialement soudée » (1). Men wacht met ongeduld op de 
uitslag van deze poging. 

ki oe 


Er zijn « paroisses communautaires » in Frankrijk die reeds 


(1) S. Drracrormx, Problèmes du Clergé diocésain, des équipes sacerdotales à la 
communauté diocésaine, in Prêtres Diocésains, Mei 1950, n° 5, blz. 206. 
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jaren bestaan. Een representatief type ervan is: U'éguipe sacerdotale 
du Sacré Ceeur de Colombes (1). 

Colombes is gelegen in de « banlieu» van Parijs en sinds jaren 
beroemd om zijn groot voetbalstadion. Abbé Michonneau heeft 
zijn parochie doen opnemen in de apostolische hernieuwings- 
beweging door de stichting van zijn «équipe communautaire et 
missionnaire ». Zijn ondervinding op dit nieuw domein loopt nu 
over een tijdperk van ongeveer acht jaren. Bij het vertrekpunt van 
zijn speciale werking bestond zijn parochie uit een kleine groep vurige 
christenen, een massa ex-katholieken en tientallen heidenen. De 
werking stelde zich als doel: f) de vurige katholieken de christene 
gemeenschapsgedachte doen beleven in de actieve deelname aan de 
goddelijke eredienst, 2) de missiebeweging aanvangen bij de niet-prati- 
kerenden, 3) de parochiale mentaliteit voorbereiden tot het ontvangen 
van bekeerde proletariërs. De actieve deelname van de gelovigen aan 
de eredienst wordt te Colombes daadwerkelijk nagestreefd, Gerinkel 
van geldstukken wordt in de kerk niet geduld: « pas de bruit 
d'argent autour de l'autel». De paraliturgische plechtigheden in de 
volkstaal zijn er aan de orde van de dag: de tekst ervan werd gepubli- 
ceerd in een lijvig boekdeel (2). Voor het terugwinnen van de niet prati- 
kerenden vormen de priesters van de equipe te Colombes een aaneen- 
gesloten groep die de parochie goed bestudeert, de activiteiten 
bespreekt en verdeelt. De parochie wordt ingericht in kwartieren, 
ieder priester krijgt er een, waarover hij verantwoordelijk wordt 
gesteld. leder kwartier wordt verder onderverdeeld in sectoren die 
onder leiding van leken-militanten worden gesteld. Het essentiële van 
de hervorming van Michonneau ligt in het vervangen van het 
«milieu paroissial » door dit van een « communauté chrétienne ». Het 
parochiaal milieu, zegt Michonneau, is uiteraard een gesloten milieu, 
staande buiten het werkelijk leven en zonder veroveringsgeest. De 
parochie is gericht op verdediging van het bestaande, al is dat ook 
verouderd ; zij is niet gericht « à la conquête ». De christene gemeen- 
schap, altijd volgens Michonneau, is daarentegen een open communi- 
teit zonder traditioneel conformisme, gericht naar de verovering van 
de buitenstaanders. 

De stichter van de priesterequipe te Colombes vergelijkt graag de 
actuele crisis van het parochiaal leven met de crisis van de primitieve 


(1) Cfr Mrcmonneau, op. cit. - A. Louis, op. cit. 
(2) Paroisse du Petit Colombes. Fêtes populaires et missionnaires, Angers, Im- 
primerie de l'Anjou, 1944, 
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Kerk te Jerusalem en hij trekt daaruit het besluit: zoals de apostelen 
aan de eerste heidenen niet hebben gevraagd dat zij eerst in de 
Joodse communiteit zouden worden opgenomen vooraleer christen te 
worden, zo ook mogen wij van de hedendaagse heidenen niet eisen 
dat zij eerst parochiaan worden, in de zin die men er tegenwoordig 
meestal aan geeft, om christen te kunnen zijn. Het is immers 
tegenwoordig praktisch onmogelijk voor de proletariërs lid te worden 
van onze parochies, gezien de burgerlijke geest die er over ’t alge- 
meen de scepter zwaait (1). 

De priesters van Colombes zijn overtuigd dat de onverschillige 
christenen, laat staan de heidenen, niet worden bereikt door de 
werking van de parochie noch van de gespecialiseerde katholieke 
actie. Zij lopen dus zelf in de straten van hun kwartier, hun ganse 
dag is gewijd aan het rechtstreeks apostolaat. Alles wordt in het 
werk gesteld om, trots alles, contact te houden met de peripherie, 
met de ontkerstende massa. Zo worden er wijkvergaderingen gehouden 
in het huis van de militanten. 

Het experiment van Colombes evolueert nog steeds. Het vindt 
niet overal instemming. De zichtbare uitslag is alleszins dat de actieve 
christenen daar de idee van de christene gemeenschap realiseren 
in geest en waarheid. Michonneau heeft jaren gewerkt om die kern 
te constitueren, maar hij schijnt thans ter plaatse te trippelen nu het 
er op aankomt de massa te gaan veroveren. Hij is er trouwens van 
overtuigd dat zijn methode geen geiĳkte formule daarstelt ter verove- 
ring van de massa: «les trucs» susceptibles de remplir les églises 
sont des leurres !…. » 


Kd 4 Kd 

Vroeger gesticht, maar minder bekend dan het werk van Michon- 
neau, is de stichting van Pater Remilleux Notre Dame Saint-Alban 
à Lyon. Wij verkozen echter Colombes te beschrijven als type van 
de communitaire beweging, omdat zij daar dieper is doorgedrongen en 
verder geëvolueerd. Pater Remilleux heeft echter reeds na de eerste 
wereldoorlog in 1919 de eerste grondslagen gelegd van een parochie 
in volle proletariaat en in dienst van de arbeiders. De verloren hoek 


(1) A. Louis, op. cit, p. 28: «dans des communautés ouvertes le monde a pu 
se faire chrétien. Et mettant en cause une certaine «conception» de la paroisse, et 
non la paroisse en tant que telle, l'abbé Michonneau conclut: «jamais le monde 
ne se serait fait juif, pas plus que le monde populaire ne se ferait «paroissial» à 
présent.» 
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waarin hij zich kwam vestigen werd genoemd «la Brousse». Daar 
woonden in houten barakken en tenten «les misérables », zoals men 
ginds die meusen noemt. De pater kwam er ook wonen in een 
barak en bouwde een houten kapel. Er wordt geen enkele omhaling 
gedaan, en de liturgische diensten geschieden er kosteloos. De pries- 
ter draagt er de H. Mis op met het aangezicht naar het volk 
gekeerd; epistel en evangelie worden in ’t Frans voorgelezen, de 
H. Mis wordt verklaard. Aan de plechtige communie werd de 
betekenis gegeven van een hernieuwing der doopbeloften waartoe 
alleen worden toegelaten de kinderen die ernstige waarborgen geven 
van volharding in het geloof. Naast de ingang van de doopkapel 
hangt een groot kader waarop de namen zijn aangebracht van 
kinderen die hun doopbeloften hernieuwden gedurende het jaar. Onder 
de namenlijst staan de volgende zinnen: «ces baptisés ont été 
admis solennellement dans la communauté Saint-Alban. En toute 
liberté, d'accord avec leurs parents, ils ont promis de continuer leur 
éducation religieuse. Seront-ils fidèles ? S'ils ne l'étaient pas, en grande 
tristesse, leurs noms seraient prononcés de nouveau dans cette église. 
Seigneur, préservez-nous de ce malheur ! » 

Sinds haar stichting is de parochie van Pater Remilleux veel 
van uitzicht veranderd: goedkope woningen werden er gebouwd, de 
faculteit der medicijnen van Lyon heeft er haar gebouwen opgetrok- 
ken. Katholieke geneesheren en studenten. bezoeken het kerkje en 
zijn verstomd over de vitaliteit van de christen communiteit van 
N. Dame de St Alban, waarin zij zich dan ook laten opnemen 
naast de eenvoudige werklieden (zr). 


hd Kd 
bd 


De communiteitsgeest verovert stilaan de actieve en leidende 
elementen van de Franse « renouveau»: het wordt een nationaal 
verschijnsel. Die geest ontstond uit de speciale nood van het gemis 
aan priesterroepingen in verschillende bisdommen, terwijl andere nog 
rijk zijn aan vocaties. Men drukt dit verschil in Frankrijk uit door 
de benaming: «diocèses riches — diocèses pauvres ». De bisdommen 
zouden malkander helpen. Op 24 Juli 1941, werd daarom door de 
vergadering der Franse kardinalen en aartsbisschoppen La Mission de 
France te Lisieux gesticht en het bestuur ervan toevertrouwd aan 
de priesters van St Sulpice. 


(1) H. Cr. Cuery, op. cif‚ - A. Louis, op. cit, 
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Deze nieuwe stichting is dus een interdiocesaan seminarie, waar 
men priesters vormt, bestemd voor inlands missiewerk. Haar karakter 
en doel verschillen van deze der gewone seminaries. De semina- 
risten worden gevormd in equipes, overeenkomstig hun bestemming 
naar het ontkerstende platteland of de grootstad. De gewone oefeningen 
van het geestelijk leven : meditatie, H. Mis, gewetensonderzoek, 
rozenhoedje, geestelijke lezing, staan op de dagorde, alhoewel zij 
soms moeten verdedigd tegen « l'esprit démolisseur». De vorming die 
men er geeft, wordt vooral gekenmerkt door onthechting aan mate- 
riële welstand en confort. De seminaristen leven er arm en leren er 
aldus de geest van armoede, nodig voor het harde werk dat hen 
wacht. Zij doen handenarbeid, want het onderhoud van het huis is 
aan hun zorgen toevertrouwd. De bijbelse godgeleerdheid ligt aan de 
grondslag van hun theologische vorming. Pastoraal en sociologie 
worden graag bestudeerd, en dit wel ten koste van dogma en moraal. 
De verhouding professoren-leerlingen is kameraadschappelijk en de 
traditionele voorrang of « préséance » ondergaat een gevoelige deuk. 
ledere voormiddag krijgen de studenten een synthese van de actuali- 
teiten, vele conferenties worden gegeven. leder seminarist moet vóór 
zijn priesterwijding ten minste één jaar stage doen in het milieu 
waarvoor hij later bestemd is; deze stage gebeurt in equipe en is 
een proef die de seminarist zelf en de overheid bewijst of hij bekwaam 
is voor het missiewerk. Wanneer de seminarist op de Mission de 
France terugkeert, heeft hij een kijk gekregen op het werkelijk 
leven. Die kijk wekt over 't algemeen het verantwoordelijkheidsgevoel 
en stimuleert de ijver van de seminaristen (1). 

De vorming van de Mission de France begint haar vruchten af 
te werpen. Honderd en dertig priesters werden er opgeleid en tegenwoor- 
dig heeft het interdiocesaan seminarie ongeveer honderd en vijftig studen- 
ten. Omtrent vijf en zeventig seminaristen zijn uit de « rijke» 
bisdommen afkomstig en lopen dus van de klavers naar de biezen. 
Het grootste gedeelte van de priesters te Lisieux gevormd, leeft in de 
communiteiten van priester-equipes over gans Frankrijk verspreid, 
zowel op het platteland als in de grote steden (2). De Mission de 


(1) A. Rem, in Études, Januari 1950 : «c?est ce qui communique au séminaire 
cet aspect si particulier que remarquent tous les étrangers et qui d’ailleurs ne 
simplifie pas le rôle de la direction, de n'être pas un rassemblement de collégiens 
prolongés, d’adolescents ensoutanés, mais une réunion d'hommes qui savent et re- 
vendiquent leur responsabilité et qui demain seront prêts à faire face à la vie» 

(2) Ziehier de lijst van die communiteiten opgemaakt in Januari 1949 per bisdom : 

Streek van Parijs-Bayeux : Colombelles, banlieu van Caen, 4 priesters; Evreux ; 


EE 


France heeft daarenboven aan de Mission de Paris, waarover straks, 
enkele van haar priesters geschonken voor het specifiek missiewerk 
bij de proletariërs. 

Het seminarie van Lisieux blijft verder om de volharding van 
haar priesters bekommerd die zich daardoor meer en meer bewust 
worden een grote familie te vormen. Op sommige dagen houdt men 
een soort kapittel dat dichter staat bij het kampvuur dan bij de 
oude kloosterpraktijk. Een tijdschrift wordt uitgegeven waarin steeds 
wordt gewezen op de absolute noodzakelijkheid van een vurig geestelijk 
leven, van onthechting en naastenliefde. Jaarlijks gaan er te Lisieux 
retraite- en studiedagen door, waar de oud-studenten elkaar ontmoeten. 
Op het regionale plan komen de priesters van eenzelfde streek regel- 
matig bijeen. 

Kardinaal Suhard ontving, ongeveer 48 uren vóór zijn dood, 
vanuit Rome het kerkelijk statuut van de Mission de France. Dit 
document bezorgde aan de grote bezieler van het interdiocesaan 
seminarie en van de katholieke heropbloei in Frankrijk een grote 
vreugde. Volgens de tekst van dit document wordt de Mission de 
France door de H. Stoel goedgekeurd, als « persona moralis » 
opgericht en onder verantwoordelijkheid geplaatst van een bisschoppe- 
lijke commissie, gedelegeerd door de vergadering der kardinalen en 
aartsbisschoppen van Frankrijk. Het communitaire en missionerende 
karakter van het instituut werd goedgekeurd. De studenten van het 
seminarie worden gewijd titwlo missionis Galliae en de pastoors 
blijven « amovibiles ». Kortom, wat te Lisieux sinds 1941 is gepres- 
teerd, werd door de Kerk goedgekeurd. 

Over de praktische resultaten van de Mission de France kan men 
tot nu toe moeilijk oordelen. De mensen tot wie haar priesters zich 


Saint André, La Couture, Nonancourt, Ezy, 9 priesters; Meaux: Villiers-Saint- 
Georges, 3 priesters; Troyes: Saint-Jean de Bonnevalle, 3 priesters; Sens: Ceri- 
siers, Arces, 4 priesters ; Center-Bourges : Gracay en Paulaines, 4 priesters ; Nevers : 
Tannay, 8 priesters; Angoulême : Mansle, 4 priesters ; Tulle : Lapleau, 8 priesters ; 
Bugeat, 8 priesters; Poitiers: Menville, 8 priesters; Limoges: La Souterraine et 
Fursac, 5 priesters; Peyrat-le-Chateau, 8 priesters; Midi Agen: Castillonès, Lou- 
gratte, Villeréal, 6 priesters; Bordeaux : Carcans, Lacanau, 8 priesters; Bayonne: 
Lembeye, 4 priesters; Valence: Saint-Sorlin, 3 priesters. 

De Mission de France heeft verder priesters geplaatst in stadscommuniteiten : te 
Parijs, Montchamin, Montceaux-les-mines, Givors, Bordeaux, Toulouse, Limoges. 

In 1949 werden de volgende plattelandscommuniteiten door het interdiocesaan 
seminarie gesticht: Zroyes: Auxon; Soissons: Fresnes-en-Tardenois ; Langres : 
Rimancourt ; Moulins : Franchesse; Limoges : Saint-Laurent-les-Églises ; Fréjus : 
Rians. Daarbij werden communiteiten gesticht in de steden La Rochelle, Angoulème, 
Saint-Etienne en Alger. 
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richten, zijn geen primitieven, maar zijn hun leven lang bewerkt en 
bedorven door laïcisme, rationalisme en vrijmetselarij. Men mag dus 
redelijkerwijze bij zulke mensen geen plotselinge, noch massale 
bekeringen verwachten. Het zaad moet eerst uitgeworpen en dan 
langzaam groeien : « l'ceuvre sera de longue haleine», zo zingt men 
te Lisieux. 

Een dubbel resultaat is nochtans nu reeds vast te stellen. Het 
eerste, van zeer groot belang is dat, dank zij het leven in equipe, 
de ontmoediging op de jonge priesters geen vat meer heeft. Ten 
tweede, de inwerking van de priesters der Mission de France op de 
ontkerstende milieu's had voor gevolg het verdwijnen van vooroordelen 
en vijandigheid. Er ontstaat wederom betrouwen in en sympathie 
voor de priester. De mogelijkheid van bekeringen wordt reeds ingezien, 
niettegenstaande de moed die daartoe wordt vereist. 

Het interdiocesaan seminarie van Lisieux is nog maar in 25 Franse 
bisdommen erkend en toch is het voor de aartsbisschoppen en kar- 
dinalen van Frankrijk een symbool en een vlag voor de komende 
tijden. Gaat Frankrijk naar een totale en blijvende hervorming van 
de kerkelijke organisatie? De toekomst zal het uitwijzen. Intussen is 
het zeker dat men te Lisieux diepe en reeds vroeger bestaande 
verlangens heeft gekristalliseerd in een gelukte en door de Kerk erkende 
organisatie. Geen wonder dat men er optimistisch is en de semina- 
risten zingen met geestdrift: « O Christ, nous irons sur la route, 

Partout nous marchons avec Toi. 
O Christ à ce monde en déroute 
C'est ta vie qui porte la joie» (1). 


B. Het Missiekarakter. 


In het seminarie te Lisieux legt men veel nadruk op de mis- 
sioneringsgeest waartoe de seminaristen met ijver worden gevormd. 
Die geest kan evenwel tot nu toe niet in de Franse werkliedenmassa'’s 
doordringen, omdat de proletariërs het als een zonde tegen de 
arbeidersstand beschouwen de kerk of de priesters te bezoeken. 
Zódanig is de vereenzelviging van het kapitalisme met de Kerk in 
hun geest doorgedrongen. De Kerk moet nochtans ook worden gesticht 
bij het proletariaat. Daarom moeten de priesters niet enkel equipe 
vormen in de arbeiderswijken, maar zij zullen de werklieden gaan 


(1) Cfr Études, Januari 1950, blz. 16. 
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vinden op de fabrieken om, als werkman, de godsdienst van Christus 
uit te stralen door hun naastenliefde en zelfopoffering. 

Er zijn in Frankrijk enkele groepen van priesters. werklieden o.a. te 
Parijs, Lyon, Marseille, Limoges, Bordeaux. Er zijn tot nu toe, 
volgens Kanunnik Hollande, de bestuurder van de Mission de 
Paris, over geheel Frankrijk 62 priesters die hun leven in de 
fabrieken, als werkman, willen doorbrengen. Een dertigtal zijn aan- 
gesloten bij voornoemde missie waarvan Eerwaarde Heer Godin als 
stichter kan worden beschouwd. 

Vooraleer het karakter en de werking van de nieuwe beweging 
uiteen te zetten, moeten wij even de voorgeschiedenis ervan weergeven. 
Deze is te vinden in de ondervinding welke de priesters in de arbeids- 
en concentratiekampen hebben opgedaan. Er is daar een lijvige 
literatuur over ontstaan (1). De auteurs van die verschillende boeken 
en artikelen zijn over het algemeen akkoord om te verklaren dat zij 
het werkelijk leven in nauw samenzijn en in voortdurend contact met 
hun lotgenoten hebben ontdekt. Zij hebben er de opvoedende waarde 
en ook de schaduwzijden van het communiteitsleven leren kennen, 
alsook de betekenis van de leiders in een gemeenschap. Zij leerden 
vooral wat handenarbeid is, met de gevolgen ervan op het geestelijk 
leven. De besluiten van hun ondervinding kunnen worden aangegeven 
in enkele zinnen : noodzakelijkheid om het volk beter te leren kennen _ 
door voortdurend contact: «être présent et devenir témoin » ; het 
groot nut van een volksliturgie en van de katholieke actie. Men stelt 
zelfs voor bepaalde priesters als aalmoezeniers van fabrieken aan te stellen. 


(1) R. Kornen, Prêtres-ouvriers, Liège, La pensée catholique, 1946. 
H. Bousquet, J'ai été ouwrier, Avignon, Aubanel, 1940. 
J. Périssier, Si la Gestapo avait su. Un prêtre à opéra de Munich et dans 
la Haute Couture, Paris, Bonne Presse, 1945. 
H. Perrin, Journal d'un Prêtre-ouvrier en Allemagne, Paris, Ed, du Seuil, 1945. 
V. Dmwrarp, Suprêmes Témoignages, Paris, Spes, 1945. 
QuerQques SÉMINARISTES, Découverte du Travail et des Travailleurs, in Masses 
Ouvrières, Nov. 1945. 
P. Puysecur, Manceuvre chez les métallos, in Travaux, fasc. 1, Paris, Spes, 1946. 
L. De Coninck, Dachau, bagne pour prêtres, in Nouw. Rev. T'héol., Sept. 1945. 
Ip., Les Conversations de Dachau, ibid., Nov. 1945. 
L. Lerom, Les Paradoxes du Retour, Bruxelles, Éd. Universitaires, 1945. 
Ip., Je reviens de l’Enfer, Bruxelles, Éd. Rendez-vous, 1945. 
D. Duparre, Le Retour des prisonniers, expérience sacerdotale de la captivité 
et réadaption religieuse, in La Vie Intellectuelle, Mei 1945. 
M. River, L'Europe à Mathausen, in Études,-Juni 1945. 
M. Levarrors, Une expérience: 24 mois de wie sacerdotale au milieu des 
prisonniers, in Revue diocésaine de Tournai, Januari 1946. 
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De stichting van de « Mission de Paris » werd dus begunstigd 
door de gedachtenstromingen in de naoorlogse tijd. Er is over de 
priesterwerklieden reeds veel gesproken en geschreven; vele opper- 
vlakkige, onjuiste of valse voorstellingen werden gedaan (1). Het 
gaat hier niet om een zeker snobisme, want dat smelt als sneeuw 
voor de zon, wanneer men als intellectueel enkele weken in de fabriek 
staat. De priesters-werklieden willen geen « chrétiens-communisants » 
worden, hoewel het gevaar voor besmetting, volgens het getuigenis 
van die priesters zelf, niet denkbeeldig is. Zij willen alleen hun 
apostolaat uitoefenen « dans le sous-prolétariat de France» waar de 
parochie, noch de katholieke actie ingang vonden. 

Met toelating van Kardinaal Suhard lieten enkele priesters 
zich aanwerven als werklieden in de grote fabrieken. Zo is de 
Mission de Paris ontstaan. Alleen priesters, met enkele jaren onder- 
vinding in het gewoon ministerie, worden er opgenomen. Het originele 
van de Parijse missie is dus dat haar missionarissen priesters zijn die 
werkman willen worden, niet voor een tijdje, maar permanent, ten 
einde in het proletariaat christen communiteiten te stichten die door 
Godin « missions bien indigènes» worden genoemd. De priesters 
moeten werken in de fabrieken omdat er van de apostelen der 
proletariërs een algehele onderdompeling in het milieu wordt gevraagd, 
teneinde het leven en de gewoonten der arbeiders te leren kennen: 
«Jood met de Joden, Griek met de Grieken, dus proletariër met 
de proletariërs » (2). 

De stichting van Parijs had navolgers te Lyon, Marseille (3), 
Limoges, Bordeaux. Die verschillende groepen van priesters-werklieden 
schijnen zich min of meer te verenigen en aanvaarden zeker de 
doctrinele leiding van Mgr Ancel, hulpbisschop van Lyon en algemeen 
overste van de Prado, die regelmatig de « prêtres-ouvriers » bij zich 
verenigt en onlangs een boek heeft geschreven waarin hij de begin- 
selen en de werkwijze voor de nieuwe stichting uiteenzet (4). 


(1) Paris-Presse publiceerde een hele reeks sensatieartikelen. Ook in de Verenigde 
Staten werd er in de grote dagbladen over geschreven. In het socialistisch weekblad 
Voor Allen verscheen er onlangs ook een artikel over de priesters-werklieden. 

(2) A. Louis, op. cit, blz. 20. Osservatore Romano, 31 Maart 1949. Y. Danier, 
L'’Évangélisation du prolétariat, in Lumen Vitae, 1949. 

(3) M.R. Loew, En mission prolétarienne, Paris, L'Arbresle, 1946. 

(4) A. ANCer, L'Évangélisation du prolétariat, un élément de la solution : les 
communautés chrétiennes des prolétaires dans les régions déchristianisées. Lyon, 
P.E.L. 1945. (Hors commerce.) Op aanvraag van priesters wordt het boek hun 
toegezonden. Te schrijven aan het volgend adres: P.E, L, 75, rue Sébastien 
Gryphe, Lyon (France). 
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Wij willen hier de grote directieven van dit boek resumerend 
weergeven : de stichting van christelijke communiteiten in het prole- 
tariaat dringt zich op als « un complément de solution », De samen- 
stelling van die communiteiten : echte proletariërs en echte christenen 
met priesters die werken in fabrieken. Men mag, volgens Mgr Ancel, 
die communiteiten alleen stichten «dans les milieux totalement 
paganisés et fortement collectivisés » zoals in het « sous-prolétariat » 
van Frankrijk. De auteur stelt de christelijk-proletarische gemeenschap- 
pen gelijk met de « persoonlijke » parochies waarover in het Kerke- 
lijk Recht wordt gehandeld in Can. 216, par. 4. Die gemeenschappen 
staan niet in de weg der traditionele parochies ; de « prêtres-ouvriers » 
doen aan geen strikt-parochiaal apostolaat. Zij werken in de fabriek 
om dáár hun specifiek apostolaat uit te oefenen. Zij moeten dus 
goed overtuigd zijn dat handenarbeid geen eigenlijk priesterwerk is, 
en hun origineel apostolaat geen brevet is om de Kerk te hervormen. 
Het is hun absoluut verboden aan politiek te doen; hun taak is het 
niet het kapitalisme te vernietigen of economische structuurhervor- 
mingen te willen doorvoeren. Zij mogen niet aan het werk gaan 
met de gedachte zich in te lichten, om later over hun ondervindin- 
gen boeken of artikelen te schrijven of conferenties te geven. Hoe 
meer over de priester-arbeiders wordt gezwegen, hoe beter! De 
essentiële taak van die nieuwe missionarissen bestaat in het stichten 
van christelijke proletarische gemeenschappen met als vertrekpunt een 
soort catechumenaat. Daarom zullen zij het leven van de proletariërs 
delen in het werkmidden, het werkkostuum aantrekken, hun 
brood eten in gezelschap van andere arbeiders’ en hun soms een 
glas aanbieden in de herberg. Zo zullen de proletariërs daadwerkelijk 
de priesters in hun dagelijks leven ontdekken, de bron van hun 
inkomsten kennen, hun begrijpende en christelijke naastenliefde waar- 
deren om zó stilaan sympathie en betrouwen in de Kerk te krijgen. 
De priester zal « genaturaliseerd » worden in het proletariaat. — Dat 
dit apostolaat niet zonder gevaren is, zal niemand ontgaan. Daarom 
drukt Mgr Ancel zo herhaaldelijk op de absolute noodzakelijkheid van 
het gebedsleven, van de voorzichtigheid, de sterkte, de matigheid en 
de kuisheid. Hij stelt als vereiste voor het opnemen in de missie : 
1. een stevige dogmatische vorming, 2. een diep-geestelijk leven met 
een zekere neiging tot contemplatie, 3. een sterk geprononceerde 
hiërarchische volgzaamheid. Hij vraagt aan de missionarissen dat zij, 
trots hun werkkostuum, steeds een priesterlijke houding zouden 
bewaren. Door dit nieuw apostolaat zal de priester-werkman eenmaal, 
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na lange jaren misschien, zoveel proletariërs hebben bekeerd, dat zijn 
zuiver priesterapostolaat hem helemaal wederom zal in beslag nemen. 
De leden van de christelijke proletariërscommuniteit zullen dan vanzelf 
begrijpen dat de plaats van hun priester niet meer is in de fabriek, maar 
dat hij gans zijn leven en werk moet reserveren en richten voor en naar 
hun bovennatuurlijk zielenheil. De priester zal, als priester, opnieuw 
burgerrecht hebben verkregen in het proletariaat ; de Kerk wordt er 
opnieuw geplant. 

Het is zeer moeilijk de uitslagen van de werking der Mission 
de Paris te kennen. Aan haar missionarissen wordt verbod gegeven er 
over te schrijven. Het is daarbij vrij moeilijk uitslagen van aposto- 
lische arbeid in cijfers en getallen vast te leggen. Toen hij de aarts- 
bisschoppelijke zetel van Parijs in bezit nam, verklaarde Z.H. Excel- 
lentie Monseigneur Feltin, tijdens een toespraak in zijn, kathedraal, 
dat hij zinnens was de proefnemingen van zijn voorganger voort te 
zetten. Hij zegende in het bijzonder de priester-arbeiders van de 
missie van Parijs, de moderne apostolische methoden zoals de ver- 
jonging van de parochie, de katholieke actie, de gezins-bewegingen. 
Hij sprak zijn sympathie uit voor al de zoekers, wijsgeren en god- 
geleerden, die door hun intellectuele arbeid laten zien dat de Kerk 
ook in het intellectuele leven nog een plaats heeft. Tijdens de laatste 
maanden echter schijnt Rome de beweging van de missie van Parijs 
en de « prêtres-ouvriers » even te remmen. Het is alleszins zeker dat 
de verantwoordelijke overheid in Frankrijk die beweging van dichtbij 
volgt en er zeer om bekommerd is. Zij geeft de indruk strenger te 
worden in het aanvaarden van kandidaten; het toezicht wordt ver- 
scherpt niet enkel op disciplinair en moreel, maar ook op doctrineel 
gebied. Het schijnt immers dat de gevaren voor doctrinele afwij- 
kingen nog groter zijn dan voor morele en disciplinaire misstappen. 
De priester-arbeider wordt gemakkelijk, soms onbewust, meegesleept 
door communiserende stromingen, als hij ganse dagen de ellende en 
de sociale onzekerheid aanvoelt waarin het proletariaat leeft. De taak 
van de « prêtres-ouvriers » is dus zeer moeilijk en gevaarlijk en het is 
dan ook niet te verwonderen dat een van hen zijn uiteenzetting be- 
sloot met de woorden : «aussi le travail missionnaire est avant tout 
une question de sainteté ! » 


Dd 
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Benevens de missiebeweging ter verovering van het proletariaat 
voor Christus, werd in September 1943 te La Houssaye-en-Brie door 
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Pater Epagneul les Frères Missionnaires des Campagnes gesticht, In 
1946 werden de leden der nieuwe congregatie door Zijne Heiligheid 
de Paus ontvangen ; in hetzelfde jaar werd de eerste priester ervan 
gewijd en de vrouwelijke tak gesticht onder de naam van Auxiliaires 
des Frères Missionnaires des Campagnes. Begonnen met 4 leden, 
telde de congregatie in 1949, toen zij door de bisschop van Meaux 
kerkwettelijk werd opgericht, 60 leden. De congregatie telt reeds 
verschillende stichtingen. (x) 

De congregatie stelt zich als doel de bekering van het platte- 
land. In sommige streken van Frankrijk zijn de buitenmensen 
in het heidendom vervallen zowel als de proletariërs van de groot- 
steden. Dit is vooral te wijten aan een tekort aan priesterroepingen 
en aan de laïcistische opvoeding. De nieuwe congregatie wil religieusen- 
missionarissen vormen die, vanuit hun priorij, de omgeving zullen 
bewerken gelijk de abdijen van vroegere eeuwen. Zij zijn dus voor- 
eerst religieusen, spreken de drie geloften uit en leven ip communi- 
teit. Verder willen zij apostolisch zijn en passen ongeveer de methoden 
toe van de Mission de France die interdiocesane priester-missiona- 
rissen vormt. Hun apostolaat is tenslotte exclusief op het platteland 
gericht. Zo zullen de missionarissen het ambt van pastoor waarnemen 
op de parochies waar geen diocesaan priester is. Zij doen handen- 
arbeid op het veld, om zich beter te assimileren aan de landbouwers 
die zij voor de Kerk moeten terugwinnen. De proef met deze nieuwe 
congregatie voldoet vele bisschoppen van Frankrijk. 


* 
Kl Kd 


De Franse renouveau-beweging richt zich niet enkel tot de werk- 
lieden en landbouwers, maar ook tot de intellectuelen. Er bestaan 
in Frankrijk twee grote bewegingen van katholieke studenten: 
1) Fédération Frangaise des Etudiants Catholiques (F. F.E. C.) en 
2) Jeunesse Estudiantine Catholique (J.E.C.). De eerste is eerder 
een vormingsbeweging, de tweede een apostolische formatie. Onafhan- 


(1) Prieuré Saint-Martin (Prieuré Général et Noviciat), te La Houssaye-en-Brie 
(Seine et Marne). 
Prieuré Saint-Vincent-de-Paul (studiehuis voor theologie) te St Sulpice (Oise). 
Prieuré Saint-Dominique (studiehuis voor philosophie) te Pibrac (H. G.) 
Prieuré Notre-Dame des Bois, te Canappeville (Eure). 

Voor de zusters: 
Prieuré N. D, du Rosaire (Prieuré Général et Noviciat) te Lumigny (Seine 
et Marne). 3 
Prieuré Ste Jeanne-d’ Arc, te St Sulpice (Oise). 
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kelijk van deze twee bewegingen kent men ook in Frankrijk de 
Centre Richelieu, een katholiek missionerend organisme, in de Sor- 
bonne gesticht. De structuur ervan is te vergelijken met deze van een 
parochie, de studenten trouwens noemen het center eênvoudig la 
paroisse universitaire. Het is de transpositie in het studentenmilieu 
van de missionerende parochie van Colombes. De eerste bekommernis 
van deze parochie is de groepering van de katholieke studenten 
die te Parijs studeren ; daarop volgt de vorming tot apostolisch 
missiewerk door persoonlijk of gemeenschappelijk getuigenis voor 
Christus en zijn Kerk af te leggen in alle manifestaties van het uni- 
versitair leven. Zo realiseren de katholieke studenten de bekende 
slagwoorden : «présence et témoignage». Er worden door de uni- 
versitaire parochie vergaderingen voor ongelovigen ingericht. leder 
jaar is er een studentenbedevaart naar het mariaal heiligdom van 
Chartres, alsook een nachtelijke bedevaart naar de basiliek van het 
H. Hart te Montmartre. 

Dit Centre Richelieu organiseert negen kursussen van religieuse 
vorming per week. Zij worden goed gevolgd. Reeds veel doopsels 
van adulten hadden plaats. De communiteit telt ook enkele catechu- 
menen. De universitaire parochie telt ongeveer zestig organisaties die 
de transpositie zijn op studentenmilieu der kwartieren van Colombes. 

Wij menen voldoende de Franse heropbloei, zowel in het proleta- 
riaat, op het platteland, als bij de intellectuelen te hebben uiteengezet. 
Thans willen wij er in ’t kort een oordeel over wagen. 


ART. 3. Beoordeling. 


1. Lichtzijden. 


1. De verdedigers van de katholieke heropbloei geven werkelijk 
een heerlijk en eerlijk getuigenis, een meeslepend voorbeeld van 
bergenverzettend geloof in de christelijke heropstanding van Frankrijk. 
Het is ontroerend-schoon, getuige te zijn van dat moedig uithou- 
dingsvermogen en nooit begeven in een soms hopeloze strijd. De 
hernieuwingsbewegingen mogen zeker op hun actief schrijven dat zij 
de ontmoediging bij de jonge geestelijken ofwel voorkomen ofwel ge- 
nezen. «Le découragement, qui est peut-être à l'heure actuelle le 
grand ennemi du clergé de France, a été vaincu». (1) 

2. De geestelijken in het algemeen en de leden der verschillende 


(1) A. Rermw, La mission de France, in Études, Januari. 1950, blz, 15. 
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stichtingen in het bijzonder, geven het voorbeeld van een hard, ont- 
hecht en arm leven. De Franse geestelijkheid is arm; zij bezit weinig 
om in haar bestaan te voorzien. Die armoede manifesteert zich in 
gans de levenswijze: klederdracht, voeding, ontspanning. Evangelisch 
en blijmoedig gedragen, kan de armoede een machtig middel vormen 
tot zelfheiliging en apostolaat. Wanneer deze armoede echter 
ellende is en noodgedwongen wordt gedragen, zal zij verbittering 
veroorzaken, gevolgd door een verminderende apostolische vurigheid. 
De priester immers moet ook voor zijn onderhoud zorgen. De stoffe- 
lijke nood maakt de priester soms afhankelijk van de leken, uit 
wiens handen hij het nodige ontvangt tot eigen levensonderhoud. 
Hier ligt dan’ ook het gevaar voor vermindering van het priesterlijk 
prestige, het beknotten van sacerdotale vrijheid en het ontstaan van 
een soms gevaarlijke familiariteit. 

3. Tegenwoordig vinden we bij de Franse geestelijkheid een 
treffend voorbeeld van confraternele behulpzaamheid en echte naasten- 
liefde; we ontmoeten er samenwerking en sterke coördinatie. De 
diocesane en reguliere geestelijkheid werken onvermoeid samen. Het 
laïcaat sluit aan bij de priesters. Het wordt tegenwoordig een ware 
zoektocht naar een synthese van aangepast apostolaat over geheel 
Frankrijk, Die equipegeest mag zeker op het actief van de renovatie 
worden geschreven. 

4. De verdedigers van de katholieke heropbloei zijn zeer onder- 
nemend, actief en vindingrijk. Zij zoeken, zij werken en. presteren ! 
Bij de élite heeft hun werk reeds vruchten gedragen; bij de onver- 
schilligen draagt het de sympathie weg endit succes vindt zijn 
bodem in de nieuwe apostolaatsvormen aldaar. 


IL. Schaduwzijden. 


1. De leden van de vernieuwingsgedachte echter hebben een over- 
dreven simplistische mentaliteit die zeer duidelijk tot uiting komt in 
het ongeduldig zoeken naar een tovermiddel, een « truc», een recept 
om de wereld te bekeren. Welnu: « Il n'v a pas de machine à con- 
vertir le monde» schrijft J. Folliet (1). 

2. Daaruit ontstaat, bij de jongeren vooral, een zeker «immédia- 
tisme», een gemis aan geduldig wachten, een tekort aan taaie vol- 
harding bij de studie. Zo kent men de hedendaagse verschijnselen 
van seminaristen die het achter de vier muren van het seminarie 


(1) Op. cit, blz. 89. 
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niet meer kunnen uithouden, omdat zij aan apostolaat willen doen 
ten nadele van hun studie en van hun vorming. Zó treedt hier het 
probleem naar voor der hedendaagse gesloten communiteiten voor 
onze jeugd. Verder heeft men de jonge meisjes die haar ideaal te 
sentimenteel opvatten, met het gevolg dat het reeds bij het ontstaan 
„verdwijnt. Dit verschijnsel vindt men vooral bij hen die nog geen 
verantwoordelijkheid dragen, noch enig besef hebben van het harde 
werkelijk leven. 

3. Er is nog een andere kwaal die de katholieke heropbloei in 
Frankrijk bedreigt en die bestaat in een naturalistisch activisme dat het 
bovennatuurlijk leven aantast in al zijn manifestaties: in de meditatie, 
de H. Mis, het gewetensonderzoek en al de andere godsdienstuitingen. 
Het heilige van de godsdienst gaat verloren in het praktische leven. 
Men wil de godsdienst en het religieus leven naturaliseren en aan 
het volk kost wat kost op overdreven wijze aanpassen; maar men 
vergeet dat de priester eerst en vooral staat in dienst van God. Het 
heeft dus geen zin het geestelijk leven te slachtofferen voor het 
apostolaat. 

4. Een misprijzen voor de traditie en een - uit voortvarendheid voort- 
komend- gemis aan volgzaamheid tegenover de hiërarchie, bedreigen 
sommige voortrekkers in dit Franse renouveau. De traditie is en 
blijft een macht in de Kerk, op voorwaarde echter dat zij openstaat 
voor nieuwe initiatieven en de hedendaagse stromingen kan opvangen. 
Op dit punt hebben de Franse bisschoppen hun best gedaan en de 
aanpassingsmogelijkheden onderzocht. Kenschetsend is ook het wan- 
trouwen van sommige jonge geestelijken tegenover de traditionele 
theologie. Zij studeren liever de actuele apostolaatsproblemen. Maar 
ondertussen verwaarlozen zij de doctrinele vorming en sterkte voor 
hun later leven. Deze communitaire beweging wekt zeker het katho- 
liek bewustzijn bij de leken, maar de emancipatie tegenover de ker- 
kelijke hiërarchie is er soms de schaduwzijde van. 

5. Het zou werkelijk te betreuren zijn moest de kerkelijke her- 
opbloei in Frankrijk worden ondermijnd door een moreel laxisme. 
Dit laxisme schijnt de algemene regels van de zedenleer te vergeten 
om alleen concrete gevallen voor te houden in het licht van Gods 
barmhartigheid. Eveneens houdt het weinig rekening met de regels 
der voorzichtigheid, schaamtegevoel en zedigheid. Het heeft vooral 
ingang gevonden in de huwelijksmoraal en, bij enkelen, in de opvat- 
ting omtrent het celibaat. Dit gevaar is niet denkbeeldig ; vooral in de 
vrouwelijke jeugdgroeperingen, de vacantiekolonies en het kampleven, 
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6. Tenslotte legt men veel nadruk op het gemeenschapsgebed. 
Dit is op zichzelf niet te misprijzen; maar verwaarloost men niet het 
persoonlijk gebed ? 

Al deze afwijkingen nu vinden hun oorsprong in dezelfde oor- 
zaken: ongeduld dat geen nadenken duldt noch toelaat, een zeker 
gemis aan cultuur, voortvloeiend uit een tekort aan rustige studie 
van theologie, wijsbegeerte en geschiedenis; verder een gemis aan 
realisme dat zeer nodig is bij actiemensen, omdat zij gewoonlijk ge- 
neigd zijn hun werk te overschatten ; ook een gemis aan brede visie, 
aan breeddenkendheid en verdraagzaamheid kenmerkt hun handelend 
optreden. Als laatste oorzaak dringt een zekere zwakheid naar 
voor, welke deze mensen slaaf maakt van mode en omgeving (1). 


* 
k Ed 


De verschillende bewegingen die de Franse vernieuwing betrach- 
ten, hebben een buitengewoon moeilijk domein en een zeer ont- 
kerstend milieu te bewerken. Sinds de Franse omwenteling heeft het 
rationalisme, het laïcisme en de vrijmetselarij het godsdienstig en zede- 
lijk leven in Frankrijk ondermijnd; de « École laïque » heeft het, 
om zo te zeggen, de genadeslag gegeven in de grote lagen der bevol- 
king. Naast het gemis van de christene opvoeding in de school, 
voegde zich dit van de katholieke pers. Tot heden toe is er geen 
enkel katholiek dagblad in Frankrijk dat in grote oplage wordt ge- 
drukt. De kinema is in handen van joden en de radio-uitzendingen 
onder leiding van communisten. Het openbaar leven in Frankrijk is 
volkomen geseculariseerd en gelaïciseerd. Voeg daarbij nog in verschil 
lende bisdommen het groot tekort aan priesterroepingen, alhoewel de 
laatste tijd hier een verbetering is waar te nemen (2). Gedurende 
meer dan honderd vijftig jaar heeft men hier een fantastische strijd 
tegen het katholiek leven gevoerd. De resultaten hiervan vernietigen, 
eist heldenmoed en heilige geestdrift. 

Tegenwoordig doet men een bewonderenswaardige inspanning 
zowel om de ontkerstening te stuiten als om in de onderscheiden 
levensmilieu's een katholieke heropbloei te bekomen. De inspan- 
ning is van groot belang en moet met zorg worden geleid omdat zij 
vooral gericht is naar de hervorming van structuur en organisatie 


(1) J. Foruer, op. cit, blz. 100. Cfr P. Monrucrarp, Lettre aux impatients, in 
Jeunesse de U’ Église. 
(2) F. Bourarp, Les vocations sacerdotlales en France, Le bilan d'un demi siècle, 


in Noup. Rev. Théol,, Mei 1950, biz. 497-492, 
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der basisgemeenschappen van de Kerk. In Frankrijk moet ook, gelijk 
overal, de persoon eerst hervormd worden door een daadwerkelijk 
streven — in gehoorzaambeid aan de Kerk — naar de heiligheid. 
Met deze laatste factor dient vooral rekening gehouden (1). 

Uit de studie der Franse toestanden op godsdienstig en zedelijk 
‚ gebied blijkt duidelijk dat de nieuwe apostolaatsmethodes niet zonder 
meer mogen overgenomen. Daar is de toestand heel anders dan bij 
ons; wij zijn, goddank, zover niet gekomen. Geestelijken en leken 
zullen hier echter ook steeds moeten bidden en strijden om de ge- 
loofsafval te voorkomen, om de zedenverwildering tegen te houden, 
ten einde ons volk in zijn voorvaderlijk geloof gaaf te houden. 


P. LOONTJENS,. 


(1) J. Forrer, op. cit, blz. 95-96 : «Il semble même qu'il faille insister sur l'appel 
à la sainteté — qui est aussi invitation à la joie — dans la proportion même où, 
du fait de l'écroulement général, certaines règles deviennent plus difficiles à suivre 
et leurs applications moins certaines. La morale de l'amour, en effet, dont la mesure 
est d'être sans mesure, c'est, essentiellement, la morale divine dont Église garde le 
secret », 


Miscellanea 


DE PRIMATU SUCCESSORUM S. PETRI 
_INDICIA SCRIPTURISTICA (1) 


Doctrina Magisterii Ecclesiastici. 


Romae in pariete tholi basilicae Vaticanae permagnis notis caeru- 
leis inscripta sunt verba Domini: «Tu es Petrus et super hanc 
petram aedificabo Eeclesiam meam et tibi dabo claves regni caelo- 
rum». Quae inscriptio Ecclesiae catholicae doctrinam manifestat 
primatum iurisdictionis in totam communitatem christianam ex volun- 
tate Iesu Christi non tantum Petro sed etiam successoribus eius esse 
mandatum. Sane, primatus dicitur ius personale S. Petri eo sensu 
quatenus soli Petro prae aliis apostolis est collatus, non tamen eo 
sensu quod moriente S. Petro evanuerit. Contra, Ecclesia catholica 
docet primatum esse munus constans quod ex voluntate Christi tam- 
diu permanere debet quamdiu ipsa Ecclesia existit et quod reapse 
Romanus Pontifex gerit. Quam doetrinam Patrès Concilii Vaticani 
omnibus fidelibus tamquam dogma credendum proposuerunt anathe- 
mate percellentes haereticum qui «dixerit, non esse ex ipsius Christi 
Domini institutione seu iure divino ut beatus Petrus in primatu super 
universam Eecclesiam habeat perpetuos successores: aut Romanum 
pontificem non esse beati Petri in eodem primatu successorem » 
(Denz., 1825). Hic canon Concilij duplicem veritatem exprimit, unam 
dogmaticam, Petrum scilicet ex voluntate Christi perpetuo successorem 
in primatu habere, alteram historicam, successorem nimirum Petri 


(1) Bibliographia iam supra, p. 17, est tradita. Commendanda sunt praesertim 
B. BARTMANN, Lehrbuch der Dogmatik, t. 2, ed. la, Frib. i. Br., 1929, p. 172-178; 
G. VAN Noorrt-J. P. Vernaar, Zractatus de Eecelesia Christi, ed. ba, Hilversum, 
1982, p. 64-67; A. Meprpirur, Église, in D.B.S., t. 2, Parisiis, 1934, col. 573, 
577, 584-585; Y. pe LA BriÈre, Papauté, in D, A. F, C., t. 3, col, 1862, 1364-1366 ; 
et opera infra citata. 
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esse Summum Pontificem Romae regnantem. Solam primam thesim 
consideramus, praecipue quaerentes an in Sacra Scriptura haec sen- 
tentia stabiliatur : Iesus voluit potestatem primatus Petri in perpe- 
tuum ad successores transire (1). 


Opinio Protestantismi. 


Ut antea (2) scripsimus, auctores Protestantes Ecclesiae Romanae 
omnino denegant ius deducendi primatum S. Pontificis e S. Scriptura 
etiam ex Mt. 16, 17-19. Potestas Petri esset munus omnino personale, 
nullomodo successoribus tradendum. Interpretatio catholica nuper 
denuo reiecta est a professore Lipsiensi, A. Oepke, qui examen cri- 
ticum pericopae Mt. 16, 17-19 instituens, iudicat textum quidem esse 
authenticum, interpretationi vero monarchicae vel primatui Romano 
negquaguam favere (3). 


Quid docet S. Scriptura ? 


Doctrina romano-catholica ex iisdem solet deduci textibus quibus 
primatus institutionem supra statuimus, praecipue ex Mt. 16, 17-19. 

Modo generali animadvertendum est lesum de successoribus S. 
Petri non explicite esse locutum. Supra enim ostendimus lesum im- 
mediate Petro verum iurisdictionis primatum in Eeclesia a se con- 
denda promisisse et postea tradidisse. Hanc vero potestatem ad suc- 
cessores Petri extendi, ita ut in perpetuum in Ecclesia permaneat, in 
textu evangelico non directe docetur. 

Rectae autem interpretationis est textum non segregare a summa 
dictorum Iesu sed tamquam partem totias reponere in synthesi 
doctrinae Iesu. Iamvero Christus in Evangeliis non videtur conside- 
rare opus suum ut brevi finiendum nec suspicari finem mundi in- 


(1) Affirmative respondenti sequens «argumentum exclusionis» pro primatu Ro- 
mani Pontificis proponi potest: «Quum Christus instituit, ut Petrus perpetuos haberet 
in primatu successores, necesse est ut semper adfuerit et etiamnunc adsit in ecclesia 
qui Petri primatum gerit. Atqui praeter romanum Pontificem nullus umquam serio 
atque cum aliqua veri specie sese successorem Petri exhibuit, nullus umquam ut 
talis agnitus est. Igitur concedendum est‚'rom. Pontificem primatum Petri gerere, 
aut admittendum primatum hunc contra Christi institutionem interiisse» (G. Van 
Noort, o. c.‚ p. 68). — Vide etiam ibidem, p. 68-70 alias methodos ad probandum 
eamdem thesim np. «argumento genetico» et «argumento historico». 

(2) Coll. Gand., t. 83, 1950, p. 20. 

(3) A. Oepke, Der Hernnspruch über der Kirche Mt. 16, 17-19 in der neuesten 
Forschung, in Studia Theologica cura ordinum theologorum scandinavorum edita, 
vol. 2, fasc, 2, 1948, Lund, 1950, p. 110-165, praecipue p. 157. 
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stare; contra, Regnum Dei, quod condere venit, diuturna tantum 
evolutione efficiendum et longinquo progressu ad plenam suam con- 
stitutionem adducendum credit. Itaque Regnum Dei, quamquam ger- 
mine adest, tamen crescit ad plenitudinem suam eschatologicam, 
ideoque complectit omnia saecula usque ad finem mundi. Quodsi in 
hoc contextu Dominus locutus est de petra fundament, super quam 
exstruet suam Eecelesiam, quasi cogimur hanc rupem habere ut fun- 
damentum constans, fulciens aedificium perenne. Sicut prima genera- 
tio Christianorum, ita et omnes generationes posteriores rupem vivam 
habebunt, qua omnes impetus potestatum inferni invicte superabunt (1). 


In specie nunc textus Scripturae consideramus explicando quae 
implicite in ijs continentur (2). 

fe Praecipuum argumentum eruitur ex intima connexione, quam 
Christus ipse ponere intendit inter Ecclesiae indefectibilitatem ex una 
parte, institutionemgque primatus ex alia parte. Quae connexio ex 
verbis promissionis haud obscure elucet: « Tu es Petrus et super 
hanc petram aedificabo Eeclesiam meam et portae inferi non praeva- 
lebunt adversus eam.» (Mt. 16, 17-19). Supra statuimus ex tota 
pericopa elucere lesum his verbis Petro promisisse in omnes fideles 
veram ac supremam auctoritatem et iurisdictionem, quibus Keclesiae 
constantem firmitatem praestet. Petrus erit saxum supra quod aedifi- 
cium Eeclesiae exstruetur. Quia in Petro aedificata Ecclesia « portis 
inferi» i.e. potestate mortis non devincetur, immortalitate et perpe- 


(1) Vide similia apud K, Pieper, Jesus und die Kirche, Paderborn, 1932, p. 69- 
11; K. Apam, Das Wesen des Katholizismus, 12a ed., Düsseldorf, 1949, p. 111-113; 
In., Het wezen van het Katholicisme, 8a ed. Voorhout, 1986, p. 108-109: 
«Is het wel juist om de woorden uit Mattheus en de overtuiging van de oude 
Kerk omtrent den voorrang van Petrus ook te doen slaan op zijn opvolgers en 
nog wel uitsluitend op den bisschop van Rome? De vraag kan alleen ontkennend 
worden - beantwoord door hem, die de woorden uit den Bijbel op zichzelf 
beschouwt en ze niet beziet in het licht van Jezus’ godmenschelijken persoon 
en zijn bedoelingen. Wie in Jezus gelooft, in zijn godheid en daarmee in den 
eeuwigen voortduur van zijn gedachten en zijn werk; wie in Jezus den Heer 
en brenger van de toekomst ziet, beschouwt geen enkele van zijn daden als 
vergankelijk en niet een van zijn woorden als van voorbijgaanden aard. Zij 
hebben allen eeuwigheidsklank en zij zijn woorden des levens en van verheffende 
kracht, beloften, die niet vergaan tot dat zij ook vervuld zijn. Deze gedachten 
passen ook bij de woorden van Mattheus (16-18). Wat Jezus daar deed en zeide 
voor zijn geslacht en voor zijn leerlingen, dat deed Hij voor alle tijden tot zijn 
terugkeer. Sprekend: «Gij zijt Steenrots», sprak Jezus krachtens zijn zegevierend 
bewustzijn als Messias, volgens hetwelk zijn persoon en zijn werk onvergankelijk 
zijn...» 

(2) Cfr A. Donpeyne, Coll. Brug., t. 29, 1929, p. 439-445, 
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tuitate usque ad finem mundi gaudebit. Manifestum autem est nexum 
causalem qui vigere affrmatur inter Petri auctoritatem perennemque 
Ecclesiae stabilitatem esse inintelligibilem si apostoli primatus ad so- 
lam personam Petri restringenda esset. Revera non videtur quidnam 
haec praerogativa, post paucos annos peritura, ad perpetuitatem 
Ecclesiae conferre valeret; ideo haec auctoritas ad successores trans- 
mittatur oportet. 

Eadem conclusio iam eruenda est ex metaphora lapidis fundamenti 
Petro applicata. Munus enim fundamenti est munus natura stabile 
ac perpetuum : fundamentum sustinet domum non tantum tempore 
exstructionis sed quamdiu durat domus. Ecclesia itaque, quamdiu 
permanet, primatu Petri fulciatur oportet. Cum aliupde scimus lesum 
finem mundi non habuisse instantem, concludere licet Tesum etiam de 
successoribus Petri cogitasse, qui Ecclesiam sequentibus saeculis 
sustinerent. 

Ne obiüiciant Protestantes, sicut fecit K. Heim (1), unam tantum 
dari seriem saxorum fundamenti, lapidesque solummodo tempore 
aedificationis munus fundamenti agere. Qui tali modo exegesim ca- 
tholicam impugnat indolem metaphoricam verborum Iesu negligit et 
Ecclesiam, communitatem vivam christianorum, domui ex lapidibus 
exstructae nimis aequiparat. Dum aedificium saxeum usque ad des- 
tructionem idem manet, aedificium vivum, communitas hominum 
continuam renovationem omnium membrorum praesertim principum 
postulat. 

2o__Praeterea secundum Io. 21, 15-17 Iesus Petro imposuit officium 
pastoris totius gregis Christi. Verba enim « Pasce agnos meos, pasce 
oves meas» si diligenter considerantur, attentis solemnibus adiunctis 
in quibus proferuntur, inspectaque generali quarti evangelii de grege 
Christi doctrina, sequenti modo sunt interpretanda : Christus ovibus 
suis, quas a Patre accepit pascendas, Petrum modo generali praeponit 
tamquam vicarium pastorem. Ratio autem non habetur cur in hoc 
textu, cuius indoles tam generalis existit, sub grege Christi solam 
communitatem primigenam prae fidelibus sequentium saeculorum in- 
telligamus, siquidem ipse loannes aliis in locis hunc gregem exhibet 
tamquam complectentem universos Dei filios, sub regimine unius 
pastoris congregandos (2). Ergo et fideles aevi post-apostolici a 


(1) «Es gibt (an jedem Bau) nur eine (und dieselbe) Schicht von Fundament- 
steinen. Die Rolle, die diese innerhalb des ganzen Baues spielen, gibt es nur ein- 
mal: in der Gründungszeit». Citatio desumitur ex B, BARTMANN, 0. C‚ p. Î71, 

(2) Io. 10, 16; 11, 51-52; 17, 18-21, 
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Petro, ie. a successoribus eodem primatu iurisdictionis gaudentibus, 
regendi sunt. 

8. Tandem ex consideratione finis primatus argumentum confir- 
mans, non vero stricte scripturisticum, constitui potest. Manifestum 
est enim Christum Petro supremam in Eeclesia auctoritatem tribuisse 
ad bonum societatis christianae promovendum et in specie ad obti- 
nendam ac conservandam unitatem ac firmitatem in Eecelesia (cfr Mt. 
16, 17-18). Imo inspectis adiunctis diffusionis crescentis Ecclesiae post 
aevum apostolicum et cessationis charismatum, quasi necessarius est 
huiusmodi principatus ut Ecclesiae unitas pedetentim efformetur atque 
decursu saeculorum integre conservetur. Quem finem primatus apostoli 
obtinere non potest, sì perennitate non gaudet. Mirum igitur non est 
Christum hanc institutionem non ad solam personam Petri defini- 
visse sed statuisse ut eadem auctoritas etiam successoribus Petri 
communicaretur. 


Ex his considerationibus itaque liquet Christum quamqguam de 
successoribus Petri non directe locutus sit, de perennitate principatus 
iurisdictionis in Eeclesia ideoque de successoribus Petri cogitasse. Ad 
vindicandam dein auctoritatem Romani Pontificis argumentis histori- 
cis probandum esset solum Romanum Pontificem conditiones de suc- 
cessore Petri requisitas adimplere. 


A. ROETS. 
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DE LIBERTATIS (1) NOTIONE AUGUSTINIANA 
ET SCHOLASTICA 


Notio libertatis prout in philosophia ac theologia adhibetur, non 
parvas dificultates involvere videtur. Etenim, ut harum unum alte- 
rumve exemplum tantum allegetur, Deus a theologis dicitur liberri- 
mus, dum tamen necessario seipsum amat ac seipso fruatur; 
insuper beatitudini caelesti aliqguando adscribitur supremum libertatis 
gradum, cum vero nihil magis necessarium esse videatur quam ad- 
haesio beatorum ad summum bonum. 

Praefatae quaestioni solutionem exponit P.V. de Broglie (2) ex 
evolutione historiae ipsius notionis libertatis, indicando hanc notionem 
aequivocationibus locum praebere, praesertim eo quod ad multiplicem 
sensum, qui sub voce libertatis latet, parur attenditur, Sedulo distin- 
guatur oportet inter libertatis notionem S. Augustini et scholasticorum. 


LL. Libertas augustiniana. 


1. S. Augustinus sensum vocis libertatis ex usu vulgari et profano 
antiguorum mutuavit, qui « liberum» concipiebant non ex proprietate 
absoluta et positiva ipsi inhaerente sed tantum in ordine ad aliud a 
quo liberum esse pronuntiatur. Libertas enim semper sumebatur ut 
immunitas quaedam, scil. ut immunitas ab impedimento agendi. 
Hine duplex sensus fundamentalis vocis libertatis in usu antiquitatis 
profanae apparuit. Sensu physico dici poterat liberum quidquid im- 
mune ést ab impedimentis agendi materialibus, puta a carcere. Sensu 
vero iuridico liberum dicebatur quidquid immune est ab impedimentis 
agendi iuridicis. Horum dua praecipue attendenda sunt quibus duo 
adhuc libertatis sensus subordinati correspondent. Immunitas a vin- 
culo legum civitatis v.g. apud populum qui nulli legislationi quam 
non ipse tulit, subest, facit libertatem politicam; absentia vero vin- 
culi servitutis qua homo fit res alterius, seu libertas civilis in immu- 
nitate a servitute consistens, in antiquitate ut libertas simpliciter et 
absolute dicta intelligi solebat. 


(1) Tantummodo de sensu generali notionis libertatis hic dicetur, relicta Augustini 
et scholasticorum descriptione technica liberi arbitrii quae in psychologia exponitur 
et in tractatu de gratia applicatur. 

(2) De fine ultimo humanae vitae, Paris, Beauchesne, 1948, p. 83 et ss. Cfr 
J. Marrin, Saint Augustin, Paris, Alcan, 1923; E. Girson, Introduction à Détude 
de Saint Augustin, Paris, Vrin, 1949 ; J. Mausracn, Die Ethik des heilg, Augustinus, 
2 vol., Friburgi Br., Herder, 1909. 
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2. Conceptu primitivo libertatis innixus S. Augustinus notionem 
specificam libertatis efformavit. Libertas augustiniana est immunitas, 
non a necessitate qualibet, sed a servitute. Sicut enim homini a ser- 
vitute immuni competit ut agat propter bonum suum, sub directione 
propriae rationis, ita creatura spiritualis in hoc intelligitur differre a 
corporibus, quod ei convenit actio exercita ad proprium bonum, sub 
directione conscia sui intellectus, finem et media proprio lumine 
ditudicantis. In quantum ergo creatura spiritualis illo modo agit, 
agit modo qui competit enti excellentissime libero. Ageret vero servi- 
liter si non attractu proprii boni, sed sub influxu cuiusdam finali- 
tatis et directionis alienae, contra inclinationem propriae voluntatis 
et directionem proprii intellectus ad agendum moveretur. 

Ad notionem libertatis sic acceptam non pertinet quaestio num 
actio libera ab agente pariter potuerit fieri et omitti. Sola enim ne- 
cessitas quae notioni libertatis praedictae directe et per se opponitur 
est illa qua quis invitus opprimitur (1). A qua, secundum ipsum 
Augustinum expresse distinguenda est alia necessitas secundum quam 
simpliciter fit ut aliquid non possit non esse; quae per se non magis 
praedictae libertati opponitur quam ipsi voluntati (2). Hinc intelligi- 
tur cur Augustinus nullibi sollicitus sit aliter ostendere quod voluntas 
libera sit quam per hanc sane evidentissimam rationem : quod ipsum 
exercitium voluntatis nequeat invite fieri (3). Quidquid enim essentia- 
liter voluntarium est ita ut neque possit adesse nisi ut voluntati ac- 
tuali placens, dicitur secundum terminologiam Augustini, esse « in 
potestate voluntatis» quatenus scil. voluntas eo fruitur quantum et 
quando ipsi placet. Ubi autem aliquid praedicto ‘modo est in potentia 
voluntatis, dicitur voluntas esse libera respectu boni, praedictumque 
bonum esse liberum voluntati : in quantum scil. excluditur a prae- 
dicta voluntate omnis coactio odiosa aliena et extrinsecus imposita 
carendi volito cuius exoptaret praesentiam (4). Ut ergo aliquid sit in 
potestate voluntatis et voluntas sit libera, nullatenus requiritur secun- 
dum Augustini terminologiam ut ipsa voluntas possit pro lubito eli- 
gere inter rei volitae volitionem et non volitionem, fruitionem et non 
fruitionem. Hoc ergo sensu verissimum est S. Augustinum in sua 


(1) Op. imp. c. Jul, III, 122, P.L., XLV, 1299. 

(2)_DerCiw Det, Nyes, 1, Pl XLI, 152; De natsrer prat eXL VI 4 PAN 
XLIV, 273; Op. imp. c‚ Jul., IV, 98; V, 61, P.L., XLV, 1893, 1498. 

(Syr De Give Dei ibidem,r De Wibi arbiv ll, vir 7, BP Aes SORT TLT ANT De 

(4) De lib. arb., ibidem. 
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notione vel definitione libertatis nullam locum tribuisse immunitati a 
necessitate non contrariante voluntatem. 

3. Libertas sic intellecta secundum diversos gradus perfectionis 
verificari potest. Gradus infimus libertatis est illa libertas naturalis 
guae homini inamissibiliter inest, et quae fit ut ex desiderio suae 
“ beatitudinis perfectae omnes eius volitiones procedant (1). Gradus 
medius est libertas iustorum quos gratia ita ab. omni servitute peccati 
liberat ut iam possint et velint totam suam vitam ad verum suum 
bonum spirituale ordinare, dum peccatores tyrannicae attractioni bo- 
norum falsorum et per hoc ipsum aliquatenus alienorum, quasi 
mancipantur ; ita vera libertas originali peccato disperdita nonnisi per 
gratiam iustificationis restituitur (2). Gradus summus libertatis est 
libertas beatorum, i.e. status quo voluntas immediate et indeclinabi- 
liter summo bono coniungitur. Ex quo apparet libertatem qua iusti 
in praesenti vita fruuntur, duplici titulo aliquid servitutis in se servare 
a quo in caelo liberabuntur, scil. eo quod voluntas in terra adhuc 
invita caret summo bono et sic quodammodo coactioni alienae et 
sibi displicenti subditur, et dein eo quod actualiter adhuc est in po- 
tentia et invite attrahitur ad vitiorum servitutem. Inde ctiam patet 
cur Augustinus docere potuerit verae libertati hominis nullatenus con- 
tradicere beatam necessitatem qua quis iniustus non potest esse (3), 
uti sunt beati impeccabiles, à 


IL. Libertas scholastica. 


Ad libertatis notionem scholasticam (4) transeundo novum ele- 
mentum conceptus libertatis adducatur. Licet enim scholastici notio- 
nem augustinianam libertatis non ignorent eaque nonnumguam utan- 
tur (5), plerumque tamen nomine libertatis intelligunt immunitatem 


(Opempste Julin Nele Ps Eer ALV lbe4 tin 1621 

(2) Ench. de fide, spe et char., XXX et XXXI, P.L., XL, 246, 247 ; Op. imp. 
c. Jul., III, 110-123, P. L., 1294-1299. Influxus seripturisticus huius notionis manifestus 
est: vide v. g. Jo. 8, 34: «Omnis qui facit peccatum, servus est peccati », 

(3) Op. vmp. ec» Jul. 1, 100, P-L., XLV, 1116; „Ench. de fide, spe et char, 
CMP Sten DerGin Det ekeren Pee 8085 Op tmps er dül, Von Os 
P.L. XLV, 1498. Cfr iterum scriptura: v.g. Rom. 6, 20-22: « Cum enim servi 
essetis peccati, liberi fuistis iustitiae…. Nunc vero liberati a peccato, servi autem 
facti Deo». 

(4) Cfr S. Tromas, Sum. theol., 1, q. 62, 88; I-II, q. 10, 18; C, Gent, 1, g. 
72, 88; De ver., q. 22, 23, 24, Cfr J. Baucner, Liberté, in Dict. théol. cath., IX, 
660 et ss. 

(5) Cfr S. Tromas, De pot., q. 10, a.2, ad 5; De ver., q. 23, a. 4, in c.; q. 24, 
a. 1, ad 20 eta. 8, ad 5; C. gent., III, q. 188; Sum. theol., q. 81, a. 1, ad 1, 
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voluntatis non modo a coactione extrinsecus contrariante voluntatem, 
sed etiam ab illa necessitate interna quae a natura voluntatis et ap- 
petibilitate ipsius obiecti procedere potest, uno verbo immunitatem a 
necessitate qualibet. 

Vinculum libertatem auferens distinguitur ordinis moralis et or- 
dinis physici. Consequenter libertas moralis est immunitas a lege seu 
ab obligatione; libertas physica est immunitas a quolibet principio 
voluntatem in electione determinante. Haec ultima libertatis species 
ulterius subdividitur in libertatem a coactione et a necessitate. Liber- 
tas a coactione seu exsecutionis seu spontaneitatis est immunitas ab 
omni vinculo externo, puta vi, vel paralysi physiologica, voluntatem 
contrariante. Libertas a necessitate est absentia cuiuslibet vinculi in- 
trinseci voluntatem ad unum necessitantis seu determinantis. luxta 
varios huius libertatis respectus, variae ipsi dantur denominationes. 
Libertas voluntatis, dicit S. Thomas, in tribus consideratur : scilicet 
quantum ad actum, in quantum potest velle vel non velle, est 
libertas contradictionis seu exercitij; quantum ad obiectum, in quan- 
tum potest velle hoc vel aliud, est libertas specificationis seu electio- 
nis; quantum ad ordinem finis, in quantum potest velle bonum vel 
malum, est libertas contrarietatis (1). Triplex ibi habetur manifestatio 
voluntatis liberae cuius essentia eminenter invenitur in libertate 
contradictionis. Haec proprie est libertas scholastica quae definiri 
potest proprietas actionis quae excercetur cum facultate proxima et 
conscia ipsam non exercendi. A recentioribus etiam vocatur Libertas 
indifferentiae i.e. libertas agentis qui antecedenter ad ipsum actum, 
se habet indifferenter ad ipsum exercitium vel non. 


III. Relatio ad invicem. 


Proposita iam libertatis notione augustiniana et scholastica, nunc 
habitudo duarum illarum notionum inter se elucere potest. Discrimen 
etenim inter utramque facile patet. 

Non iisdem operationibus utraque libertas tribuenda est. Sic amor 
Dei erga seipsum vel desiderium humanum propriae beatitudinis, imo 
amor beatificus sunt quidem operationes liberae in sensu augustiniano 
non in sensu scholastico. Sic v.g. ipsum bonum divinum censendum est 
secundum terminologiam augustinianam esse perfectissimo modo in 
potestate divinae voluntatis, quae proinde liberrime ipso fruitur, licet 


(1) De ver, q. 22, a. 6, 
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excludenda est omnis electio qua Deus inter sui amorem et non- 
amorem, fruitionem et non-fruitionem censeretur eligere. 

Libertas augustiniana primo et principaliter respicit adhaesionem 
voluntatis ad id quod per se placet, i.e. ad fines agendi, maxime 
vero ad ipsum finem ultimum, qui solus inter fines omni ex parte 
‚et perfecte voluntati placere potest (1). Libertas vero scholasticorum 
per se non respicit adhaesionem voluntatis ad ipsum ultimum finem 
(qui numguam sub electione cadit per se, sed ad summum per ac- 
cidens, i.e. propter infirmitatem mentis ipsum imperfecte attingentis), 
sed per se respicit tantum «ea quae sunt ad finem» (2), i.e. bona 
quaedam secundaria et participata quae voluntati ex parte tantum- 
modo placent. 

Libertas augustiniana est perfectio pura activitatis voluntariae, 
quae proinde eo excellentius in ea relucet quo praedictae activitatis 
et obiectum et subiectum perfectius est. Libertas scholastica, e con- 
verso semper aliquam imperfectionem supponit in obiecto secundum 
quid bono, sed perfectione ulteriori destituto, aut in subiecto imper- 
fecta tantum cognitione bona omnia, imo summum bonum, cognos- 
cente. 

Libertas augustiniana est libertas «autofinalitatis» qua quis ad suum 
bonum afficitur et pertingit et opponitur tantum coactioni qua quis 
a praedicto suo bono impeditur. Libertas scholastica est libertas «elec- 
tionis» qua quis inter duo obiecta eligit et opponitur tantum intrin- 
secae necessitati ad unum determinanti. 


IV. Conclusio. 


1. Origo historica notionis scholasticae libertatis apud Bernardum 
videtur inveniri, qui primus expresse distinguit libertatem a necessitate 
qualibet ut proprium fundamentum imputabilitatis, ab alia libertate a 
peccato scil. et a miseria (3). Notio Augustiniana libertatis, licet ele- 
mentis scholasticis ditata, tamen adhuc clare supervixit apud auctores 
tendentiae augustinianae, ut S. Anselmum, S. Bonaventuram et 
Scotum (4). — 

2. Quod vero sero tantum, nempe saeculo XII, apparuerit novus 


(1) In psalm. 184, 10, 11, P.L, XXVII, 1745. 
(2) Sum, theol., 1, q. 88, a. 3, 4. 
(3) Cfr De grat. et lib. arb., 1, IL, III, P.L, CLXXXII, 1001-1006. 


(4) Cfr J. Rornver, La finalité morale chez les théologiens de Saint Augustin 
à Duns Scot, Vrin, 1939. 
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loquendi modus, P. de Broglie sequenti modo explicat. Ab una parte 
necessitas physica vel metaphysica operandi seu determinatio potentiae 
ad obiectum sibi perfecte conveniens, puta amoris Dei erga seipsum, 
per se, ad perfectionem agentis pertinet, cum actualitas potentialitati 
et unitas multiplicitati praestent. Ab altera parte etiam libertas ex 
primaria sua ratione perfectionem exprimit, cum immunitas ab impe- 
dimento agendi certo perfectio est. Unde fit ut omnis negatio liber- 
tatis per se significet imperfectionem agentis quod per impedimentum 
ab aliqua sua operatione prohibetur. Si vero res ita se habent, fa- 
tendum est ipsam notionem libertatis scholasticae audaci quodam 
paradoxo non carere. Si enim libertas perfectio est eiusque defectus 
imperfectio, non potest praefata libertas concipi nisì ipsa necessitas 
interna voluntatis, quae, ut dictum est, ad perfectionem eius pertinet, 
concipiatur sub specie saltem metaphorica obstaculi cuiusdam libertati 
oppositi, vinculi scil. voluntatem privantis perfectione qua aliquid 
operari posset. Quod si amori Dei erga seipsum applicatur, hic amor 
non liber et necessarius cogitetur oportet sub specie impedimenti quo 
Deus ab aliqua operatione, puta ab odio vel displicentia sui, prohibea- 
tur. Cum insuper nihil concipi possit impediri ab actibus sibi omni 
ex parte incompossibilibus, non potest illa impeditio seu negatio liber- 
tatis Deo attribui, nisi per audacissimam quamdam metaphoram prius 
prius fingatur ipsa Dei voluntas ut radicalem quamdam habens aptitu- 
dinem seipsum odio habendi, a cuius usu pronuntiatur, quodam 
imaginario impedimento, prohiberi. Fatendum est praedictam metapho- 
ram neque audacia neque subtilitate carere. 

3. Novam libertatis notionem, postquam primum in theologiam 
invecta sit, a theologis quasi unanimiter conservatam et adhibitam 
esse intelligitur si consideratur ingens progressus theologicus qui cum 
introductione illus notionis connectebatur. Philosophia et theologia 
sic incepit uti determinato termino ad designandam proprietatem ac- 
tionis ab omni genere necessitatis immunis. Huius momentum intelli- 
gitur si cogitatur apud Augustinum non pauca inveniri asserta, puta 
de necessitate quadam peccandi imputabilitatem peccati non tollente, 
quae postea theoriae iansenianae occasionem dederunt. Hoc numquam 
probabiliter evenisset, sì notio clara libertatis a necessitate tunc tem- 
poris in philosophia exstitisset (r). 


(1) lansenismus non potuit clare ac firmiter excludi nisi notione scholastica 
tandem expresse adhibita (Denz. 1039, 1094). Etiam quoad actionem divinam Concilium 


Vaticanum definivit Deum mundum creavisse «voluntate ab omni necessitate libera » 
(Denz. 1805). 
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Ex praecedentibus tamen concludere non licet ipsam notionem 
libertatis scholasticam esse secundum se veriorem vel profundiorem augus- 
tiniana. Quare falluntur theologi qui censent eligendum esse inter 
notiones libertatis augustinianam et scholasticam. Simpliciter dicendum 
est notioni antiquiori libertatis autofinalitatis cuius momentum philo- 
sophicum et theologicum sane iam magnum est, additam esse alteram 
notionem Hbertatis a necessitate cuius momentum pariter magnum est. 

Ex altera tamen parte non leve et certe dolendam incommodum 
est duas conceptiones eadem voce libertatis designatas esse. Inde 
enim factum est ut terminologia scholasticorum qui utroque vicissim 
modo loquendi utuntur, aequivocatione non raro laboret, utque non- 
nulli vocis identitate decepti utramque notionem ad indebitam uni- 
tatem redigere conarentur (18). Quod incommodum vitari potuisset si 
ipsa carentia necessitatis non voce libertatis sed alia voce puta inne- 
cessitatis designata esset (19). Quae distincta designatio cum non 
observetur in scriptis, in nostra tamen mente teneatur oportet. 


L. VAN PETEGHEM. 


(18) Haec conciliationis conamina mentem non statim satisfaciunt. Audiatur v. g. 
S. Tuomas, De ver., q. 24, a. 6: «Haec potestas (scil. faciendi malum) est illius 
tantum solius in quo natura deficere potest. Nam ubi non est defectus in apprehen- 
dendo et conferendo, non potest esse voluntas mali in his quae sunt ad finem, 
sicut in beatis. Et pro tanto dicitur, quod velle malum nec est libertas, nec pars 
libertatis, quamvis sit quoddam libertatis signum» ; vel H. Dr Mesmaecker, Zractatus 
de actibus hwmanis, p. 17: «Notandum est libertatem contrarietatis seu potentiam pec- 
candi.…. non ad essentiam verae libertatis… pertinere, sed potius ad libertatis defectum. 
Deest enim haec potentia in Deo, Christo et beatis quorum proinde libertas non 
est minus sed magis perfecta». lllae explicationes quae difficiliter intelliguntur in 
conceptione scholastica libertatis, originem augustinianam prodere videntur. 


(19) Recte notat P. pe Brocuime, op. cit‚‚ p. 90: «Adverte ceteroquin aequivoca- 
tiones sub nomine «libertatis» latitantes non minus in quaestionibus politicis et 
socialibus vitandas esse quam in speculatione theologica aut metaphysica. Quot v.g. 
aequivocationibus laborat confusa illa «libertas» quam liberalismus modernus ut 
ius quoddam primarium et inviolabile omnis personae humanae vindicare et extollere 
solet ! Quas ut vites, memento «libertatem» utpote immunitatem a vinculo, essentia- 
‘liter esse maultiplicem, sicut et ipsa «vincula» quibus homo teneri possit. Unde fit 
ut clibertas» nequeat iure celebrari ut bonum unum, et multo minus ut bonum 
summum, cum de singulis «libertatibus» diversimode sentiendum sit, pro inaequali 
singularum conducentia ad bonum cum individui tum societatis», 


Chronica 


ISRAËL IN DE OUDE OOSTERSE WERELD 


Toen de reguliere kanunnik van Sint Jan van Lateranen GUI- 
SEPPE RICCIOTTI in 1932-1935 zijn Storia d'lsraele uitgaf, kon het 
Italiaans-lezend publiek zich gelukkig achten de beste, zoniet de 
enige waardevolle katholieke geschiedenis van Israël te bezitten (r). 
Wel bestond toen reeds het werk van L. DESNOYERS, Histoire du 
peuple hébreu des Juges à la captivité (Parijs, 1922-1930), maar deze 
merkwaardige studie behandelde slechts een bepaald tijdperk van 
Israël's geschiedenis, zodat de katholieke wetenschap in die tijd niets 
voor te leggen had wat maar van verre kon vergeleken worden aan de 
protestantse klassiekers in het genre: Kittel, Sellin, Robinson-Oesterley 
e.a. Ricciotti's boek bracht werkelijk een opluchting en werd zeer 
gunstig onthaald ook door mensen die niet al te gemakkelijk tevreden 
te stellen zijn. De ene heruitgave volgde op de andere, en reeds in 
1939 bezorgde P. AUVRAY een Franse vertaling (2), die na de oorlog, 
in 1947-1948, opnieuw werd uitgegeven. Onlangs verscheen eindelijk 
een Nederlandse vertaling door Zr Dr M. Costanza Can. Reg. S.S., 
uitgegeven in een monumentale dubbele luxe-band, een model van 
typographische kunst, waarvoor de firma Brepols vooraf mag geluk- 
gewenst worden (3). $ 

Was Ricciotti’s werk in 1932-1934 een belangrijke publicatie met 
progressistisch karakter, is dit nog zo in 1950? De vraag mag en 
moet gesteld worden, want de oorlog heeft de wetenschappelijke werk- 
zaamheden over de Bijbel en het nabije Oosten niet stil kunnen 
leggen, en bovendien is er sedert het verschijnen van de moedige, 
ruimdenkende pauselijke documenten over de bijbelwetenschap, een 
nieuwe geest gaan waaien in het katholieke kamp, zodat de waarde 
van Ricciotti's boek naar de huidige stand der bijbelwetenschap moet 
beoordeeld worden. 


(1) Cfr Goll. Gand., 1933, blz. 170-171 ; 1985, blz. 50-51. 

(2) Cfr Coll. Gand, 1989, blz. 135. 

(3) G. Riccrorrr, Geschiedenis van Israël, uit het Italiaans vertaald door Zt Dr 
M. Constanza Can, Rec, S,S., Turnhout, Brepols, 2 din, 28,5 x22,5 cm., 4714502 
blz., geb. 1400 fr. 
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De auteur heeft destijds getracht « de bijbelse geschiedenis » in te 
schakelen in de evolutie van de oude Semietische wereld. De eerste 
kapittels schetsen bondig de geschiedenis van Mesopotamië en Egypte, 
de geographie van Palestina en de archeologische opgravingen in het 
H. Land, het Kananees milieu waarin Israël zich gevestigd heeft, en 
tenslotte krijgt de lezer een summaire beoordeling van de litterair- 
critische hypothesen van Wellhausen. Er volgt dan een geschiedenis 
van Israël, van Abraham tot Bar-Kocheba, die zeer nauw aansluit bij 
het bijbelverhaal. Wel is de uiteenzettifg hier en daar doorspekt met 
kritische bemerkingen, of aangevuld door niet-bijbelse gegevens, maar 
het stramien waarop het hele werk geborduurd is, is de « bijbelse 
geschiedenis ». Maar tussen « bijbelse geschiedenis» en « geschiedenis 
van Israël» is er een verschil: ten eerste moet men de historische 
waarde van bepaalde bijbelse gegevens, vooral betreffende de periode 
vóór de Koningen, critisch afwegen voornamelijk op grond van het 
litterair genre, en bovendien is een feit, dat historisch zeker is, 
daarom nog niet zo belangrijk om in de perspectief der geschiedenis 
van Israël de plaats te krijgen, die het inneemt in de Bijbel, De 
auteurs van de Bijbel, zelfs al verhalen zij werkelijk gebeurde feiten, 
hielden er in zake geschiedschrijving andere begrippen op na dan wij. 
Het werk van Ricciotti behoort meer tot het genre « bijbelse geschiedenis » 
dan tot het genre « geschiedenis van Israël». En in zijn genre is 
Ricciotti een standaardwerk. 

Wel zijn de historische, archeologische en litterair-critische gege- 
vens die het bijbelverhaal moeten inschakelen in de geschiedenis van _ 
het nabije Oosten, hier en daar door de huidige stand van de weten- 
schap reeds voorbijgestreefd. De vertaalster heeft veel bijgewerkt, o.m. 
door de chronologie van het Nabije Oosten aan te passen naar de 
zienswijze van P. VAN DER MEER, The Ancient Chronology of 
Western Asia and Egypt, Leiden, 1947. Maar er blijven lacunes; 
zo bv. voor het domein der litteraire kritiek van de Pentateuch, 
waar de wetenschap sedert Wellhausen beslist van koers veranderd 
is. Op andere punten moet men eerlijkheidshalve bekennen dat het 
moeilijk is de wetenschap bij te houden, omdat de opgravingen 
aanleiding geven tot steeds nieuwere hypothesen: de verjongingskuur 
van Hammoerabi is in dit opzicht een sprekend voorbeeld. De lezer 
mag dan ook de reserves die wij formuleren niet te tragisch opnemen. 

De vertaalster heeft haar werk goed gedaan. Eén euvel moeten 
wij haar verwijten, dat zij gemakkelijk had kunnen vermijden; het 
komt namelijk meermaals voor dat Semietische namen niet eenvormig 
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of soms foutief overgeschreven worden. Was de vertaalster onvol- 
doende ingewijd in de oriëntalistische techniek, dan had zij haar werk 
door een ander moeten laten overlezen. Ook is de correctie der 
drukproeven zonder de nauwgezetheid gedaan, die voor deze keurige 
uitgave paste (1). 

Het is met opzet dat wij eerst de tekorten in dit werk hebben 
aangegeven, opdat de kwade indruk niet lang zou naleven. Ontegen- 
zeggelijk is deze vertaling van Ricciotti een belangrijke aanwinst voor 
onze Nederlandse bijbelliteratùur. De ontwikkelingsgang van het volk 
Israël wordt teruggeplaatst in het brede kader van de geschiedenis 
van het Nabije. Oosten, en anderzijds blijft het contact met de bijbel 
getrouw onderhouden, zodat het boek zeer nuttig is voor een begrij- 
pend lezen van de bijbel. En dat is wel de voornaamste bedoeling 
van dit werk. Zeer rijk gedocumenteerd, is het niettemin overzichte- 
lijk en eenvoudig gehouden, zodat ook de ontwikkelde leek het met 
genoegen zal lezen. En tenslotte is dit boek ook een album van 
keurige illustraties. Graag hadden wij het in vele handen gezien, 
maar wij vrezen dat de lezer op zijn beurt bezwaren zal maken, als 
hij de prijs nakijkt. Ware het niet wenselijker geweest dit standaard- 
werk wat goedkoper uit te geven? Maar de uitgave is er, en zij is 
zeker de prijs waard : de beste geschiedenis van Israël in het Neder- 
lands, geschreven voor een ruim publiek, prachtig uitgegeven, 

De machtige historische synthese, die de grote Amerikaanse arche- 
oloog W. F. ALBRIGHT onder de titel From the Stone-Age to 
Christianity in 1940 uitgaf, en in 1946 heruitgaf, verschijnt thans in 
een Duitse bewerking, die verwezenlijkt werd onder zijn toezicht en 
dat van Prof. W. Baumgartner (2). Dit werk is geen bijbelse geschie- 
denis, het is beslist geschiedenis van Israël, een brede synthese van 
de historische, litteraire, culturele en godsdienstige evolutie van het 


(1) Wij beperken ons bij enkele voorbeelden: blz. 5 lees Moegajjir i. p. v. 
Moeqajjar (de fout komt ook voor in de Franse tekst); blz. 8 lees tweede i. p. v. eerste 
helft van het derde millennivm; blz. 5, 10, 89: 1. Mitanni i.p.v. Mitannen of 
Mitannien ; blz. 10: 1. Naboe-Koedoerroe-oesoer i. p. v. Naboe-Koedoerri-oessoer ; 
bl. 18: 1, Sippar i.p.v. Sippor; blz. 15 : 1. Nabopolassar’s i. p. v. Nabopolassars ; 
biz. 40 is de eerste zin ongelukkig geconstrueerd; blz. 42: wordt het derde millen- 
nium omstreden of de vermelding van Araam? blz. 42 ware de Hebreeuwse lezing 
Aram-Rechob te verkiezen boven Aram-Rochob (Vulg.); blz. 48: 1. El-Amarna 
i.p.v. El-Amarna's; blz. 48, 46, 49 : Amoeroe, Amoerroe of Amorroe? blz. 278: 
1. veranderde i. p. v. verouderde, enz. 

(2) W.F. Arrriourt, Von der Steinzeitl zum Christentum. Monotheismus und 
geschichtliches Werden (Sammlung Dalp, 55), Bern, Verlag A. Francke, 18x 12 cm, 
495 blz, Zw. Fr, 14,80. 
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Joodse volk, vanaf het voorhistorisch tijdperk tot de eerste tijd van 
het christendom. 

De auteur overschouwt de bonte mozaïek van de Oosterse wereld 
met de arendsblik van de meester: hij kent het detail en hij beheerst 
het geheel. Grootmeester van de archeologie van het Nabije Oosten, 
deider van verschillende belangrijke opgravingen, kent hij de kronkel- 
paden van het gespecialiseerd onderzoek, heeft een trefzekere kennis 
der bijzonderheden, weet deze kritisch te beoordelen en te classificeren; 
bovendien bezit hij, naast het domein van zijn specialisatie, een 
grondige kennis van heel het terrein van het oriëntalisme en de 
bijbelwetenschap. Anderzijds getuigt zijn werk van een synthetische 
geest, die met een gelukkige keuze van gegevens een breed panorama 
weet te schilderen, dat vele volkeren en meerdere millennia omvat. 
Men vindt in dit boek geen naast elkaar geplaatste kapittels over dit 
of dat volk, waarmee Israël betrekkingen heeft gehad; neen, Israël 
leeft als een volk onder de Oosterse volkeren, het is er mee vergroeid; 
met de rustige tred van iemand die de weg kent, leidt schrijver ons 
van land tot land en hij is er overal thuis. 

Treffend ook is de geest van objectiviteit die uit dit werk straalt. 
Zelf gelovig protestant, is schrijver in nauw contact met de katho- 
lieke gedachtenwereld; zijn vrouw en zijn vier zonen zijn katholiek, 
en hij zelf bepaalt zijn positie als gelegen tussen het progressistisch 
katholicisme en het protestantisme. Deze levensomstandigheden samen 
met zijn kritisch gezond verstand hebben de sereniteit van zijn oordeel 
gunstig beïnvloed. En tenslotte, het is een boek dat «geschreven » 
is: klaar, levendig, bondig en onderhoudend. 

Het eerste hoofdstuk « Neue Horizonte der Geschichte» beschrijft 
de revolutie die het oriëntalisme en de bijbelwetenschap hebben mee- 
gemaakt ten gevolge van de uitzonderlijke vooruitgang der Oosterse 
archeologie en meteen ook van de Oosterse philologie. Hoewel zelf 
archeoloog blijft de schrijver zich bewust van de relativiteit van de 
kenmogelijkheden die de archeologie biedt en het risico dat aan haar 
conclusies verbonden blijft; ook onderschat hij de historische waarde 
niet van litteraire teksten, o.m. van de bijbel, niettegenstaande een 
lange mondelinge of schriftelijke overlevering. Mensen die licht ver- 
vallen in hbypercritiek kunnen de methodologische beschouwingen van 
schrijver best overwegen ; zij zullen er veel van hun critische waag- 
halzerij om prijsgeven. 

In een tweede hoofdstuk zet schrijver zijn standpunt uiteen in 
zake philosophie van de geschiedenis en schetst bondig de opeenvol- 
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gende strekkingen die sedert het historicisme van de achttiende eeuw 
zich hebben voorgedaan. 

Met het derde hoofdstuk begint de historische synthese, waarin 
vooral de godsdienstige ontwikkeling breedvoerig behandeld wordt. 
De titels der hoofdstukken zijn suggestief: Praeparatio, Als Israel ein 
Kind war, Charisma und Katharsis, Als die Zeit erfüllt war. Het 
valt te betwijfelen of ooit een zo konkreet en toch overzichtelijk beeld 
werd geschetst van de geschiedenis van het uitverkoren volk. In de 
meeste gevallen — niet alle — benadert en bevestigt de auteur de 


stellingen van de critische katholieke exegese, en al zou men sommige. 


zienswijzen kunnen betwisten (o.m. dat de tempel van Salomo een 
symptoom is van de sterke Kananese invloed op Israël's godsdienst), 
toch is de algemene lijn van het betoog ten volle te vertrouwen. Dit 
merkwaardig boek is een aanwinst op wetenschappelijk en ook op 
godsdienstig gebied, want al blijft de auteur bij de geschiedenis, men 
voelt tussen de regels zijn zin voor het religieuze. Treffend is de 
slotzin van het boek : « Wir brauchen eine Wiedererweckung des 
Glaubens an den Gott der majestätischen Theophanie vom Berge 
Sinaï, an den Gott von Elias Vision am Horeb, an den Gott der 
jüdischen Exulanten in Babylonien, an den Gott der Passion in 
Gethsemane... » (blz. 400). 


Met de Geschichte des Alten Testamentes van Dr P. HEINISCH (1), 


professor emeritus aan de RK, Universiteit van Nijmegen, keren 
wij terug naar het genre der bijbelse geschiedenis, waarvan ons een 
model-handboek wordt geboden. Het werk verscheen in de serie 
handboeken, die als Ergänzungsband werden toegevoegd aan de 
Bonner-Bibel, waarvan schrijver sinds jaren een zeer gewaardeerd 
medewerker is. Schrijver bepaalt zelf de opdracht die aan de 
bijbelse geschiedenis wordt gesteld. Deze moet, naar zijn mening, 
tonen welke wegen God bewandeld heeft, om de mensen op de komst 
van de Verlosser voor te bereiden. Indien bijbelse geschiedenis altijd 
voor een groot deel geschiedenis van Israël is, toch legt zij minder 
de nadruk op het politieke, sociale, kulturele als uiterlijk historisch 
gegeven, dan wel op de religieuze betekenis van de feiten, ook van 
deze, die maar buiten onbelangrijk schijnen, maar in de heilsgeschie- 
denis hoofdmomenten blijken te zijn. De betrekkingen van Israël 


(1) P. Hemiscn, Geschichte des Alten Testamentes (Die Heilige Schrijt des Alten 
Testamentes, Erg.-Bd. U), 2 dl, Bonn, Peter Hanstein, Fürstenstrasse, 1, 1949- 
1950, 26x17,5 cm, 387 blz, D. M. 17,50 ; geb. D.M, 21, 
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met de naburige volkeren moeten in een bijbelgeschiedenis slechts 
voor zover behandeld worden, als zij het bijbelgebeuren beter leren 
begrijpen. Bijbelgeschiedenis is ook aanvulling van de oudtestamentische 
theologie, niet enkel, zoals schrijver meent, omdat zij de reactie van 
het volk op de Openbaring moet schetsen, maar, naar onze mening, ook 
en vooral omdat de Openbaring zelf een evolutie gekend heeft, zich 
volgens de wetten ener paedagogia divina heeft aangepast aan de 
ontvankelijkheid van het volk, dat drager moest zijn van die open- 
baring. In dit opzicht schijnt schrijver dus de nodige zin voor 
historische relativiteit te missen. Om een voorbeeld te noemen: 
blz. 66 waar schrijver het heeft over de godsdienst der Patriarchen, 
affirmeert hij, op grond van uitdrukkingen als « in vrede ingaan tot 
de vaderen », « verzameld worden bij zijn verwanten», het geloof 
van de patriarchen aan een leven na de dood. De aanduiding is 
slechts een mager gegeven, bovendien zou de kwestie moeten gesteld 
worden, of de uitdrukkingen getuigen van het geloof der Patriarchen, 
of van het geloof der latere redacteurs, en ten slotte: wat heeft dit 
voortleven na de dood te betekenen? Schrijver heeft ook een vrij 
strakke opvatting over de historische waarde der bijbelverhalen — wij 
verwijzen vooral naar de geschiedenis der Patriarchen en der Rechters — 
en hij zou deze best eens opfrissen volgens de principes omtrent het 
litterair genre, zoals deze door voornoemde pauselijke documenten 
werden gehuldigd. De auteur treedt sterk apologetisch op tegen de 
verregaande hypothesen der rationalistische kritiek, die hij tracht te 
weerleggen : wellicht verwerpt hij daardoor sommige perspectieven, die 
misschien de moeite waard waren verder onderzocht te worden. 
Intussen is zijn werk, dat de vrucht moet zijn van jarenlange 
gewetensvolle arbeid, een rijke bron van informatie geworden, gedron- 
gen en bondig samengevat in een klaar en geordend schema ; het 
beantwoordt aan al de eisen van het handboek : een systematische 
bibliografie voor elk hoofdstuk, een beknopte en klare uiteenzetting 
over elke periode in zijn verschillende aspecten, didactische indelingen 
en verwijzingen, en op het einde een register. Een handleiding die 
gemakkelijk te raadplegen is en zeer veel dienst zal bewijzen. 

Wij wezen reeds vroeger onze lezers op het belang van een 
vulgariserende publicatie, namelijk de Bijbelse Geschiedenis van 
Prof. KEULERS, waarvan reeds vijftien afleveringen verschenen (1). 


(1) J. Keurers, Bijbelse Geschiedenis, 5° druk, Roermond-Maaseik, 1949-1950, 
8024 cm., 15 afl. Volledig in 20 maandelijkse afleveringen aan 28 fr. elk, Cfr 
Coll, Gand., 1949, blz. 283. 
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Dit boek behoort natuurlijk niet tot het genre der voorgaande; het 
is een huisbijbel, die verspreid moet worden in onze katholieke 
gezinnen. Zeer levendig geschreven, zonder wetenschappelijk apparaat, 
maar rekening houdend met de gegevens der wetenschap, prachtig 
geïllustreerd met tekeningen van Jos. Speybroeck, zal het ook door! 
de eenvoudige christen graag gelezen worden. Het boek kan gerust 
aangeschaft worden voor volksbibliotheken, als prijsboek, als huwe- 
lijksgeschenk, enz… 

Naast deze werken die rechtstreeks de bijbelse geschiedenis van 
Israël behandelen, kunnen wij nog enkele kleinere werken signaleren, 
die meer betrekking hebben op andere gebieden van het Nabije 
Oosten. 

Is de Oosterse wereld voor Westerse mensen een geheim dat 
aantrekt en toch moeilijk te ontsluieren is, dan is de Arabische 
wereld wel het meest gesloten complex ervan. Hoewel levend 
op zichzelf, zijn de Arabieren toch zeer dikwijls makelaar geweest 
van belangrijke culturele waarden, waarvan het Westen, zonder dit 
te vermoeden, thans nog leeft. Prof. HITTI, die geboren is in de 
Libanon en zijn studies deed in Amerika, was achtereenvolgens 
professor in de Oosterse wetenschap aan Columbia University, te 
Beiroet en thans te Princeton; hij is dus de geschikte man om 
Westerse lezers met de Arabische wereld bekend te maken. Reeds 
vroeger gaf hij een History of the Arabs uit, waarvan het hier 
besproken werk (1) een bevattelijk en vlot geschreven compendium 
is. Terloops moeten we aanmerken dat schrijver de invloed van de 
Arabische wereld op Israël (blz. 28-29) wat overdrijft. In zijn ge- 
heel loont dit boek de moeite gelezen te worden, vooral nu de 
Arabische wereld meer in het brandpunt der internationale belang- 
stelling staat. 

De ontwikkeling van de Babylonische tempeltoren, voor bijbel- 
lezers vooral van belang terwille van de bijbelepisode over de Toren 
van Babel, werd door een Nederlands architekt, M.Th. H. BUSINK ge- 
schetst (2) van uit archeologisch en stylistisch standpunt. Basis van 
deze studie was het werk van H.J. LENZEN, Die Entwicklung der 


(1) Pu. K, Hur, De Arabische wereld, Amsterdam, De Spieghel, Prinsengracht, 
856, 1949, 24x16 cm, 240 blz., geb. Fl. 6.90, 


(2) Tr. H. Busink, De Babylonische tempeltoren. Een archaeologische en stijl- 
critische studie (Lectiones Orientales II), Leiden, Brill, 1949, 20,5x15,5 cm, 97 blz. 
XII platen, geb. fl. 8.90. 
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Zikurrat von ihren Anfängen zur Zeit der III Dynastie von Ur, 
Leipzig, 1941, bijgewerkt aan de hand der recente opgravingen o.m. 
te Eridu, die vooral voor de oorsprong en de sacrale betekenis van 
de tempeltoren zeer belangrijk zijn. De tempeltoren is gegroeid uit 
een oorspronkelijk fundatie-terras, en werd gereserveerd aan de 
hoofdgodheid van de stad (later: van het rijk). Verschillende motieven 
lagen ten grondslag aan de uitbouw van de toren: bescherming tegen 
roof en profanatie, uitdrukking van de macht en de verhevenheid 
van de hoofdgodheid, en, in de tweede plaats slechts, de voorstelling 
van de zikurrat als godsgraf ; het volk kan de zikurrat als toegangs- 
poort tot de hemel hebben aangezien. In de concrete realisatie van 
de tempeltoren hebben bepaalde cosmische beschouwingen hun invloed 
uitgeoefend, en de tempeltoren zelf is een illustratie van de Babylo- 
nische opvatting over de eenheid van het heelal. 

Een bondige, overzichtelijke beschrijving van het taalgebied der 
verschillende Semietische talen, evenals van de documenten die 
overbleven, kan men vinden in het eerste deel van J. H.- KRAMERS, 
De Semietische Talen (1). Dit handig boekje, dat zeer klaar is van 
betoog, kan doorgaan voor een zeer bevattelijk handboek van verge- 
lijkende Semietische wetenschap. De overeenkomst in phonologische 
en morphologische structuur tussen de verschillende Semietische talen 
wordt beschreven in het tweede deel, waar ook bij gelegenheid de 
syntactische functie der taalelementen wordt besproken. Het derde 
deel tracht de verschillende talen in hun eigenaardigheid te typeren, 
waarbij voor elk hoofdtype van een taalgroep een uittreksel in het 
gebruikelijk schrift, in transcriptie en in vertaling en bovendien een 
taalkundige toelichting wordt gegeven. Tot slot wordt de kwestie 
van het Oer-Semietisch, de graad van archaïsme der bestaande idio- 
men, de onderlinge classificatie der Semietische talen, hun verwantschap 
met het Egyptisch, de Berber-talen en de Indogermaanse talen, en 
eindelijk de ethnische verwantschap der Semietisch-sprekende volkeren 
behandeld. Een korte, degelijke bibliographie besluit dit zeer nuttig 
handboekje van vergelijkende Semietische taalwetenschap, het eerste, 
bij mijn weten, in het Nederlands. Kaartjes, schriftvoorbeelden, 


uitslaande tabellen verhogen de bruikbaarheid, 
a MEO apt 2 


(1) J. H. Kramers, De Semietische Talen, Leiden, Brill, 1949, 20x14 cm, 198 
blz, geb, fl. 5.25. 


En 


EEN NIEUWE COMMENTAAR OP DE BOEKEN VAN KET 
NIEUWE TESTAMENT 


Het Centraal Boekhuis te Antwerpen kondigt de heruitgave aan 
van Keulers’ commentaar op het Nieuwe Testament. De eerste uit- 
gave kende reeds een vrij grote bijval bij de Vlaamse geestelijkheid, 
hoewel het werk in zijn geheel nog veel gebreken vertoonde: lang- 
dradigheid, te veel belangstelling voor historische en apologetische 
kwesties en te weinig voor de theologische inhoud en de eigen 
klank der afzonderlijke nieuwtestamentische boeken. De heruitgave (1) 
wil een systematische verspreiding van een degelijk katholiek com- 
mentaar bij de ontwikkelde leken mogelijk maken, 

Dit opzet moet onze instemming wegdragen. De tijd dat de 
Bijbel, en vooral het Nieuw Testameat, taboe was voor leken, is, 
goddank, voorbij. De ontwikkelde leken vooral hebben er alles bij te 
winnen, contact te kunnen nemen met het evangelie en de brieven 
der Apostelen ; hun persoonlijke godsdienstigheid zal er zeer zeker 
baat bij hebben. De priesters kunnen in studiekringen de lezing van 
het Nieuw Testament bevorderen, en wellicht zou de predicatie meer 
godsdienstige werfkracht hebben, indien zij meer bijbels was. Het 
mag toch niet dat het boek, dat wij Gods woord noemen, voor 
christenen, priesters en leken, een gesloten boek zou zijn! Zou het 
dan zo abnormaal zijn dat een commentaar op het Nieuwe Testament 
als huisboek door jonggehuwden zou worden aangeschaft? En zou 
het niet wenselijk zijn dat een juffrouw, bij haar intrede in het 
klooster, in plaats van veelal onbenullige vrome boekjes een commentaar 
op het «boek des levens» meekrijgt? Zou een commentaar op het 
Nieuw Testament misstaan in een katholieke volksbibliotheek ? Wij 
mogen niet vergeten dat kerkgemeenschappen, die afgescheurd zijn 
van de Moederkerk, gedurende eeuwen hun godsdienstzin hebben 
behouden bijna uitsluitend dank zij de bijbellezing. 

Prof. Keulers belooft rekening te houden met de aanmerkingen 
destijds gedaan bij de eerste uitgave ; hij heeft zijn boek bijgewerkt 
vooral met de nieuwe katholieke commentaren. Hij zorge er vooral 
voor niet te langdradig te zijn, en in dit opzicht zou hij beter bij de 
Regensburger Bibel te rade gaan dan bij Pirot-Clamer. Tenslotte 
meent de uitgever, indien geen onvoorziene omstandigheden de reali- 


(1) J. Keorers, De Boeken van het Niewwe Testament, 7 din, Antwerpen, Centraal 
Boekhuis, Kipdorpvest, 40, geb. 1865 Fr, 


dbs 


satie tegenwerken, binnen een paar jaren klaar te zijn. Het zou een 
onschatbare weldaad voor de christelijke Vlamingen zijn, indien zij, 
dank zij Keulers, de boeken van het Nieuwe Testament beter 
leerden kennen. 


MV Deb: 


DE GEEST VAN DE NIEUWE CATECHISMUS 
IN «DE WEG DER WAARHEID » 


In aansluiting met het artikel over De nieuwe catechetische me- 
thode voor het lager onderwijs, (cfr Coll. Gand.,t. XXXII, blz. 304), 
mag hier de aandacht van onze lezers worden gevestigd op een pu- 
blicatie die een dezer dagen zal verschijnen, nl. G. DE BONDT, De 
weg der Waarheid (1). Een handboek van godsdienstleer, bestemd 
voor de drie laagste klassen van het middelbaar onderwijs (van gelijk 
welke soort), uitgewerkt volgens de godsdienstbelevingsmethode welke 
reeds met vrucht wordt toegepast in de lagere scholen, en met de 
nodige aanpassing ook in het humanioraonderwijs dient opgenomen. 
Dit werk onderscheidt zich van vele andere handboeken door de 
doetrinele voorstelling enerzijds en door zijn didactisch-paedagogische 
vernieuwing anderzijds. 

[. Het eerste en het voornaamste bij het godsdienstonderricht 
volgens de nieuwe geest, is de inhoud. De onveranderlijkheid van de 
geloofsschat sluit natuurlijk geen vernieuwde voorstelling uit, vooral 
niet wanneer de Kerk zelf voorgaat met bepaalde punten op de voor- 
grond te brengen. De leer over het mystiek lichaam, het eucharis- 
tisch leven en de liturgische beweging kunnen niet meer buiten 
beschouwing blijven in het godsdienstonderricht. Als gevolg hiervan 
worden leer en leven meer aan elkaar gesnoerd én krijgt het gods- 
dienstig leven een meer gewijd en bovennatuurlijk karakter. Het 
onderricht beoogt daarom voornamelijk een persoonlijke ontmoeting 
tussen de Goddelijke Leraar en de leerling. Men laat de Heer zelf 
aan het woord. «Ik ben de Waarheid», zo wordt de geloofsleer 
aangekondigd; «Ik ben de weg» is de gelukkige wenk bij de lessen 
over de navolging van Christus : de zedenleer; « Ik ben het leven » 
brengt de student in kennis met de genadekomst van de Heer door- 


(1) Deel 1. De geloofswaarheden. — Deel II. Het christelijk leven. — Deel III. 
De heilige sacramenten, Dendermonde, Liturgisch Kunstapostolaat, Abdij, 1950. 
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heen zijn sacramenten. De historisch-psychologische methode weet de 
gehele goddelijke liefdeboodschap van schepping en zondeval af tot 
de verlossing en de Kerk, op spannende wijze voor te stellen. Zonder 
in een afkeer van het tien-geboden-schema te vervallen, is de zedenleer 
gebodenleer gebleven, maar toch geheel en al positieve deugdenleer 
geworden. Het voorbeeld van Christus volgen is de echte zedelijke 
opdracht van de gelovige. Is versterving daarbij de grondvoorwaarde, 
de liefde blijft de bijzonderste deugd, het eerste gebod. De liefde tot 
God heeft veel namen : vroomheid, christelijke blijheid, offervaardig- 
heid, heilige schroom. ; eveneens de liefde tot de naaste : eerbied 
voor het gezag, zuivere omgang, rechtvaardigheid, waarachtigheid… 
De immer voortdurende werkzaamheid van Christus door zijn genade 
wordt tenslotte door de sacramenten verzekerd. 

De vernieuwing van inhoud komt nog meer naar voor wanneer men 
de nieuwe sfeer aanvoelt waarin deze godsdienstlessen zijn opgevat : 
1. vooreerst de bovennatuurlijk-ingestelde geloofsverkondiging geken- 
merkt door een zienswijze vanuit het standpunt van het geloof, eer- 
der dan vanuit dit der rationele verklaring of der apologetica 
(hierin spelen de talrijke schriftaanhalingen een grote rol); 2. verder 
heeft men de Christo-centrische verkondiging, die vooral wil doen uit- 
komen hoe God met de mens in contact getreden is langs Jezus 
Christus, zijn leven, zijn lering en zijn heiligende werking; 3. ook 
de gemeenschapsgedachte, als gevolg van de liefde die het wezen van 
het christendom uitmaakt; 4. ten slotte nog het liturgisch aspect 
waaraan het te danken is dat de leer zich meer naar de beleving 
richt, en de beleving wederkerig naar de verdieping der leer. 

IL. Niet alleen op doctrineel gebied maar tevens van didactisch 
standpunt uit gezien, is er veel goeds van deze handleiding te zeggen. 
De formulering van de geloofswaarheden is sterk vereenvoudigd, maar 
dringt tevens dieper dan vroeger het geval was. De leerlingen die de 
lagere school achter de rug hebben, ontdekken hier de waarheden 
opnieuw en beseffen beter het mooie dat vervat ligt in de vroeger 
gememoriseerde catechismustekst waar voortdurend naar verwezen wordt. 

De paedagogische en psychologische zijde van dit werk verdient 
aandacht en brede waardering. De dorre en te zakelijke toon is op- 
geheven ; daarvoor is er een warme persoonlijke sfeer in de plaats 
gekomen. Jezus is voortdurend aan het woord, Er ligt een wijding 
over deze lessen die daardoor hun psychologisch effect niet zullen 
missen. De voorstelling van de stof is voortreffelijk : de schrijver 
heeft een ontegensprekelijk en benijdenswaardig talent om zijn stof 
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aan te bieden op een wijze die direct-aangrijpend, suggestief en jeug- 
dig is. De leer dwingt bewondering af voor Gods plan, waardering 
voor de goddelijke dingen en wekt op tot beleving. Het gebruik van 
goede vergelijkingen en verklaringen, het beroep op introspectie en 
innerlijke ervaring bewijst dat de schrijver heel wat psychologisch 
doorzicht heeft; we denken hier bv. aan al de plaatsen waar schrij- 
ver handelt over het geweten. 

Paedagogisch gezien passen deze lessen perfect de grondbeginselen 
der belevingsmethode toe : goede motivering brengt waardering voor 
de aangeleerde waarheden en plichten; elke leerling wordt persoonlijk 
in de godsdienst betrokken ; aanschouwelijkheid en zelfwerkzaamheid 
worden ononderbroken nagestreefd ; o.m. door controlevragen na elke 
les en werkgelegenheden na bepaalde lessengroepen. 

We zouden echter toch een paar bemerkingen terloops willen 
maken. Meer nog in humaniora- dan in lager onderwijs moet ge- 
zorgd worden voor het bijbrengen van klare noties en beginselen, 
voor het geven van een goede synthese met stevige ruggegraat. De 
catechismus bevat deze zonder twijfel. Men moet dus op zijn hoede 
zijn en zorgen dat zij door het gebruik der belevingsmethode geen 
schade lijden. Er bestaat een reëel gevaar dat een onoordeelkundige 
toepassing van deze methode de leerpunten van de godsdienst zou 
laten verwateren tot al te wazige religieuze gevoelens. Verder 
vraagt men zich af in welke mate de hier beoefende methode, 
die voorop een essentieel religieuse atmosfeer veronderstelt, wel toe- 
passelijk is in de officiële scholen. Daar hebben de meerderheid der 
leerlingen zeker te weinig religieuse beleving om de gewenste gods- 
dienstige stemming in de les te bereiken. Leraren met ondervinding 
op dit gebied zouden hierop beter een antwoord kunnen geven. Ten- 


slotte moet godsdienstonderwijs in de humaniora geleidelijk het oog 
openen voor apologetische bekommernissen. 

Wat ook er van weze, De weg der waarheid is een zeer geslaagd 
handboek voor godsdienstonderricht, dat volgens de beginselen der 
nieuwe catechetische methode een voortreffelijke uiteenzetting geeft van 
de katholieke godsdienstleer, derwijze voorgesteld dat de leerstof op 
een natuurlijke en bijna onweerstaanbare manier overgaat in een 
echt christelijke beleving. Met reden ontving de schrijver een lovend 
en waarderend voorwoord van zijn bisschop Mgr Calewaert. Mogen de 
onbetwijfelbare eigenschappen van deze handleiding vele godsdienstleraren 


aanzetten om dezelfde methode in hun lessen toe te passen. 
kien Be 


Notae Bibliographicae ® 


SACRA SCRIPTURA 


J. TOUZARD, Grammaire hébraïque abrégée, Nouvelle édition refon_ 
due par A. ROBERT, Paris, Gabalda, 1949, 23 x 14cm, 36 +114 p. 

La Grammaire hébraïque abrégée de J. TOUZARD a servi de manuel à 
plusieurs générations d’étudiants d’expression frangaise et autres. Editée en 
1908, elle connut sa huitiême édition en 1932: c'est dire qu'elle a rendu de 
grands services à nombre de jeunes hébraisants. Toutefois, elle présentait 
un grand inconvénient, étant construite à deux étages; il y avait d’abord 
les Premiers éléments destinés à l'usage des novices mais qui laissaient de 
côté des notions également indispensables à eux; ensuite il y avait la 
grammaire proprement dite, un résumé des grands ouvrages allemands, trop 
compliqué pour les débutants, trop peu scientifique pour les linguistes: 
Voulant rajeunir cette grammaire devenue classique, M. Robert a bien fait 
de reprendre la première partie de louvrage de M. TouzARD, qu’il a 
développée en y introduisant les éléments nécessaires, que son devancier 
avait relégués à la seconde section. Vraiment, maintenant nous disposons 
d'un vrai manuel, adapté aux nécessités des apprentis, d'un exposé métho- 
dique et clair et d'une présentation typographique habilement arrangée, moins 
compliquée que celle des éditions précédentes. Les professeurs d’hébreu 
aimeront développer tel chapitre (p.e. ch. III sur la phenétique) ou résumer 
un autre, mais ils sauront gré au reviseur des progrès réalisés et ils se 
féliciteront d'avoir en main un manuel solide et pratique pour leurs étudiants. 

Haerden Be 


A. UNGNAD, Grammatik des Akkadischen (H. STRACK, Clavis 
Linguarum Semiticarum II), 3me éd. revue, München, Biederstein 
Verlag, 1949, 20 x 13,5 cm., XII J- 207 p., rel. DM. 14. 

La grammaire accadienne du professeur Ungnad a toujours été considérée 
comme la grammaire la plus pratique pour létude de cette langue. Elle 
est destinée aux débutants, et c'est pourquoi elle étudie l'accadien en 
transcription. Elle contient une grammaire, une liste de paradigmes, une 
chrestomathie et un glossaire. La troisième édition tient mieux compte des 
particularités du dialecte assyrien. Il est dommage que les événements de 
la guerre ont retardé la réédition du manuel, de sorte que l'auteur ne la 


(1) Opera non-catholica asterisco (*) notantur. 
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pas vu paraître de son vivant. Il faut féliciter la direction de la collection 
si appréciée, Clavis linguarum Sermiticarum, de vouloir tenir à jour ces 
manuels classiques en la matière. His VeridaB: 


J. KALFF, Rembrandt en de Bijbel, Amsterdam, Kosmos, Keizers- 
gracht 133, 1949, 24 x 17 cm-, 167 blz., geb. f. 12,50. 

Mr J. Kalff, oud-hoofdredacteur van het Algemeen Handelsblad, had 
praktisch zijn boek over Rembrandt en de Bijbel klaar toen hij stierf ; het 
is zijn zoon die de uitgave tot een goed einde bracht. Men weet dat 
Rembrandt ongeveer 140 schilderijen, 70 etsen en 550 tekeningen aan 
bijbelse voorstellingen heeît gewijd; vooral de Patriarchen, de Rechters 
(Samson), David, Eliasen Eliseus, Esther, Daniel, Tobias, Judith en Suzanna 
(de drie laatste volgens de auteur: apocriefe, voor ons: deuterocanonische 
boeken) en het hele Nieuwe Testament hebben hem geïnspireerd. Zo heeft 
men van een Rembrandt-Bijbel kunnen spreken. Precies dat beoogt schrijver 
ons op zijn beurt met dit boek te bezorgen : een verzameling van honderd 
reproducties (schilderijen, etsen en tekeningen) die ons én Rembrandt én de 
Bijbel beter moeten leren kennen. Het boek is een merkwaardig album ; de 
verklarende notas bij de platen zijn bondig, leerrijk en vlot geschreven. In 
zijn geheel een prachtige uitgave. Elie Veade Be 


G. BICHLMAIR, S. J., Der Mann Jesus, 2e éd., Luzern, Rex-Verlag, 
LOA NLD or LRC SOE parel. rset 5 0 

Nos lecteurs ont pu lire le compte-rendu de la traduction néerlandaise 
de cet ouvrage dans le fascicule précédent (Coll. Gand., 1950, p. 81). Le 
texte original paraît déjà en deuxième édition, Après tout le bien qui a été dit 
de la traduction, il suffit de garantir à nos lecteurs que le texte allemand 
est d'une clarté et d'une lucidité parfaite. Aussi nous recommandons volon- 
tiers cet ouvrage. H.V. d. B. 


E. Fieprer, In jener Zeit... Wege ins unbekannte Evangelium, 2me éd., Graz- 
Salzburg-Wien, Verlag A. Pustet, s.d., 20x11,5 cm., 830 p. 

Prédicateur s’adressant à des auditeurs réels, Émile Fiedler leur communiquait 
une doctrine adaptée à leurs besoins et à leurs intérêts, présentée dans un langage 
moderne, mais qui ne nuisait pas au caractère sacré de la parole divine, Tel il 
était connu parmi nous par nombre de sermons publiés et traduits, Le présent 
volume, son dernier, contient des sermons pour chaque dimanche de l'année. Au 
lieu de prendre l'évangile du dimanche, il prend une autre section évangélique 
moins connue, mais traitant du même thème. L’on sent qu’il veut à tout prix faire 
comprendre à ses auditeurs qu'il s'agit de vérités dont ils croient avoir compris le 
sens, mais dont, au fond, ils n'ont pas saisi ni le sérieux ni la portée réelle et 
pratique. C'est pourquoi, au lieu de divaguer dans des questions accessoires, il 
reconduit ses auditeurs au centre même du christianisme, il les replace devant la 
personne même du Christ, il exige d'eux une décision pour ou contre le Maître, 


Irena: 
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M. SCHMAUS, Katholische Dogmatik, 3e & 4e ed., München, Max 
Hueber, L. Gott der Dreieinige, 1948, 26 “17,5 cm., XVI+648 blz, 
17 D.M,; Il Gott der Schöpfer und Erlöser, 1949, 26 x 17,5 cm, 
XVI + 962 blz., geb. 29.80 D.M., ingen. 26.80 D.M. 

De lijvige boekdelen, die wij hier aanbevelen, vormen de bijgewerkte 
uitgave van een handboek dat in 1937 in eerste, in 1939 in tweede editie 
verscheen. Het eerste volume bevat na een inleiding op de theologie en op 
de dogmatiek (De Fontibus) het tot één tractaat verwerkte De Deo uno et 
trino. Het tweede volume omvat de tractaten De Deo creante et elevante, De 
lapsu hominis, De Verbo Incarnato, De Deo Redemptore, De B.M. Virgine. 

Heeft een dergelijk werk nog iets bij te voegen aan de reeks degelijke 
handboeken van de laatste decennia? Alleen reeds in het Duits taalmidden 
bestonden vóór Schmaus een trits van manualia die schenen de leerboeken- 
literatuur volledig te maken: B. Bartmann vertegenwoordigt de positieve 
theologie, Fr. Diekamp de thomistisch-speculatieve, J. Pohle-M. Gierens de 
Molinistische school, zonder dan nog te spreken van de heruitgaven van M. 
Scheeben e. a. Toch neemt Schmaus ín die literatuur een eigen plaats in. 
Voor de druk benomen zielzorger immers schijnt de afstand tussen geloofs- 
wetenschap en geloofsleven soms zo ver. Die weg wil S. verkorten. Hij wil 
het woord Gods concreet en levend voorhouden. Daarom zal hij de open- 
baring voorstellen niet als een som van begrippen, maar als de onthulling 
van een dynamische werkelijkheid, een openbaring die bovendien beant- 
woordt aan de verlangens van de huidige mens, een revelatie die tenslotte 
als een geheel moet worden gezien. Dit opzet veronderstelt ernstige positieve 
studie van de openbaringsgegevens, doordacht door de wijsbegeerte en uit- 
gedrukt in een hedendaagse terminologie. 

Die frisse toon valt onmiddellijk in de smaak van de hedendaagse 
priester. Maar ook de wetenschapsman mag gerust zijn. S. weet zijn onder- 
werpen religieus te behandelen zonder te vervallen in het euvel van de 
kerugmatische theologie: de behandeling blijft wetenschappelijk. Vermelden 
_ wij hier bv. de christologische behandeling van de revelatie over de Trini- 
teit, de dooreenvlechting van de tractaten De Deo unoet frino (God is steeds 
te zien zowel in zijn drieheid als in zijn eenheid), het artikel over de heils- 
betekenis van de goddelijke kennis, enz. De zielzorger mag zich overigens 
niet verwachten aan een vulgariserende, volkse stijl. Ontspanningslectuur is 
dit handboek allerminst. 

Het contact met de revelatie nog meer uitwerkend, werden in de laatste 
uitgave de exegetische en dogmenhistorische stukken nog merkelijk bijge- 
werkt. S. schrikt niet terug voor lange citaten uit de H. Schrift en de Vaders, 
om aldus de dragende zinnen in hun context kleur te geven. Die methode 
betekent een aanwinst zowel voor de objectiviteit als voor de levenswaarde 
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van de argumenten; zij heeft echter als keerzijde de voluminositeit van het 
werk, die op eerste zicht afschrikt, maar door het gebruik van verschillende 
lettertypen enigszins wordt gemilderd. Wenselijk ware nochtans dat in deze 
positieve theologie de ontwikkeling van de openbaringsgegevens meer werd 
belicht: soms lijkt het wat veel op een naast elkaar plaatsen van lange citaten. 
In de filosofische behandeling van de problemen vindt men de scholastieke 
stellingen gekleed ín moderner úitdrukkingen, rekening houdend met de 
vooruitgang van de moderne en hedendaagse wijsbegeerte. S. omschrijft 
nauwgezet de belangrijkste begrippen (zie bv. persoon en natuur, eeuwig- 
heid, kennis als zelfbewustzijn, enz.) maar weet zich anderzijds te beperken: 
geen breedvoerige uiteenzettingen, met voor en tegen, van de theologische 
disputen, díe vooral historisch belang hebben; de metaphysische Godsbewijzen, 
die als bekroning van de metaphysica slechts daar hun volle zin krijgen, 
worden summair uiteengezet; de Mariologie wordt zeer beknopt behandeld 
(later komt hij er wel afzônderlijk op terug !). Sommige onderwerpen worden 
op hun juiste plaats teruggezet: de Voorzienigheid in De Deo creante, Gods 
heilswil met praedestinatie en reprobatie in De Gratia, de Mariologie wordt 
organisch ingeschoven ín De Verbo Incarnato (maagdelijk moederschap, ge- 
nadevoorrechten van Maria) en De Deo Redemptore (Maria’s deelname aan 
Christus’ verlossingswerk). 

Enkele hoofdfiguren onder de theologen genieten de uitgesproken voor- 
liefde van S.: S. Augustinus bij de Kerkvaders, S. Thomas bij de Kerk- 
leraars, Newman en Guardini uit de jongste generaties. Hun citaten worden 
ontleend aan de beste Duitse vertalingen. — De bibliographie werd bijge- 
houden en is rijk gedocumenteerd. — Voor onze lezers is het van belang 
te weten dat niet de gothische maar de gewone romeinse lettertype werd 
gebruikt. Wij wensen om al deze hoedanigheden aan het handboek van 
M. Schmaus een ruime verspreiding onder priesters en leken. A.R. 


R. GUARDINI, Vrijheid, Genade, Lot. Vertaald door J. DUPRES, 
Antwerpen, Sheed en Ward, zj. (1950), 20 x 13,5 cm., 270 blz, 
Ingen Smfrs geb. de nutr. 

In de huidige generatie van theologen is R. Guardini zeker een zeer 
oorspronkeliike persoonlijkheid en wellicht de meest invloedrijke. Resoluut 
bouwt hij voort in de richting die Newman en Blondel onder de katholieken, 
R. Otto onder de Protestanten hebben ingeslagen Zijn doel is «een kijk te 
krijgen op de samenhang van het christelijk existeren». Eensdaags mogen 
wij misschien van hem een groot samenvattend werk verwachten over de 
gehele openbaring ingeschakeld in het leven van de huidige christenmens. 
Intussen begon hij stuksgewijze het gebouw op te trekken. In een recente 
uitgave Freiheit, Gnade, Schicksal (München, Kösel-Verlag, 1948) tracht S. 
de christelijke eenheidsvisie op te bouwen, vertrekkend van de concrete er- 
varing van drie elementen, die het grondweefsel van elk menselijk bestaan 
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constitueren. Vanuit psychologisch standpunt omschrijft hij en ontleedt hij op 
concrete wijze wat ieder mens ervaart: een natuurlijk streven naar vrijheid, 
het natuurlijk genade-element in de wereld, zijn afhankelijkheid van onbekende 
krachten. Met behulp van de wijsbegeerte zoekt hij dan te tonen dat de 
kern van deze elementen iets onverklaarbaars, iets mysterieus bevat, dat de 
doorgronding ervan uitloopt op een vraag. Men ontwaart er het stempel van 
een andere wereld, men vermoedt er de adem van God. Als theoloog ten- 
slotte toont S. aan dat de christelijke Openbaring het antwoord brengt op 
dat verlangen of de verklaring van het mysterieuze in het menselijk leven. 
Gods openbaring is de vervulling van het menselijk tasten. Natuurlijke vrij- 
heid krijgt zijn volle betekenis en zijn vervulling in de vrijheid van de 
kinderen Gods; het genade-element in de wereld wordt verheven van uit zijn 
natuurlijke basis tot geloofsgenade; het soms beangstigende mensenlot krijgt 
verlossende kleur als Voorzienigheid Natuurlijke orde en orde der openbaring, 
als vraag en antwoord, vormen het zinvolle geheel van het christelijk bestaan. 

Er is ons niet meer plaats gegund om dit belangrijke werk van 
R. Guardini te ontleden. Wij kunnen onze lezers slechts aanzetten tot per- 
soonlijke studie ervan. Wij beloven niet dat het een licht en verpozend werkje 
zal zijn, wél dat de inspanning vruchtbaar en deugddoende zal blijken : zij 
- geeft eenheid en zin aan het christelijk leven. A.R. 


O. HENDRIKS, Assumptionist, Aan de diepe bronnen van het lijden. 
Bijdrage tot de thomistische spiritualiteit, Bussum, P. Brand, 1949, 
Horb art remesnd92iEblzimeebmio ni 

Of de studie van Erasmus Pater Olav Hendriks gebracht heeft tot het 
onderzoek van het lijdensprobleem in het leven van de gelovige weten wij 
niet. Dit althans heeft hij met Erasmus gemeen dat hij op zoek gaat naar 
de bronnen, niet alleen in de zin dat hij de oorzaken van het lijden gaat 
ontleden, maar hij keert zich tot de openbaringsbronnen om de betekenis 
van het christelijk lijden te ontdekken. In tegenstelling dus met vele oude 
klassieke handboeken staat hij op hechte bodem. Zijn uiteenzetting over de 
voorchristelijke openbaring stelt het probleem in het juiste daglicht: de aards- 
gerichtheid van de verwachting der oud-testamentische gelovigen. Maar ware 
zijn exposé niet veel suggestiever geworden, indien hij alles centraliseerde 
rond het boek Job (vgl. als model H. JUNKER, Jobs Leid, Streit und Sieg, 
Freiburg i. B., 1948)? In het Nieuwe Testament wijst hij op het uitzonder- 
lijk belang van het lijden ín het leven van Christus, de Apostelen en Paulus. 
Maar ook hier zouden wij graag de klemtoon gelegd zien op de leidende 
motieven : welke is de hoofdbetekenis van het christelijk lijden volgens de 
H. Schrift ? Een bezonken synthese, die de mozaiek van aangegeven teksten 
samenbundelt, vonden wij er niet. In de volgende hoofdstukken komt S. 
voelbaar op vertrouwd terrein : aan de hand van S. Thomas schetst hij de 
oorzaken van het lijden en de waarde ervan voor de groei der goddelijke 
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deugden en voor de navolging van Christus. Daar vinden zieken en ziel- 
zorgers ongetwijfeld degelijke meditatiestof. A.R. 


E. LEEN, S.S.Sp., De Heilige Geest en zijn werking in de ziel, 
Nederl. vert. van J. BUS, Antwerpen, Sheed en Ward, zj. (1949), 
21 X 16,5-cm., 308 blz., ingen. 95 fr., geb. 125 fr. 

«Dit werk heeft alleen tot doel de wonderen van de katholieke theo- 
logie te vulgariseren en aan de gewone lezers een vruchtbare kennis van het 
goddelijk leven, door de Heilige Geest in rechtvaardige zielen ingestort, mee 
te delen. Een klaar inzicht in deze verheven waarheden is van aard om een 
verlichte, werkzame godsvrucht tot de Heilige Geest te bevorderen» (blz. 11). 

Een delicate opdracht nam S. op zich, als hij de H. Geest als object 
van zijn studie verkoos. Hoe weinig duidelijke openbaringsgegevens hebben wij 
over de H. Geest, hoe mysterieus blijft zijn persoon en zijn werking in de 
gelovigen en in de H, Kerk? S. tracht, uitgaande niet zozeer van de Open- 
baring, maar veeleer van de theologische verwerking der geloofsgegevens, de 
gewone gelovigen te doen aanvoelen wat de persoonlijke karaktertrekken zijn 
van de H. Geest: zijn naam is charitas. Vanuit dit oogpunt, de Geest als 
zelfstandige liefde Gods, ‘belicht hij de werking van de H. Geest in de 
Menswording en in het bovennatuurlijk genadeleven, waarvan Hij de bron is. 
S. tracht aan te tonen wat de betekenis is van de waarheden over de zen- 
ding van de H, Geest, zijn inwoning, het goddelijk kindschap, de heilig- 
makende genade, ingestorte deugden en gaven van de H. Geest. Soms doet 
zijn betoog langdradig en vermoeiend aan, zeker kan het slechts ten volle 
gesmaakt worden door een gevormde lezer. De schuld hiervan is grotendeels 
te wijten aan het mysterieuse karakter van het onderwerp zelf, Á.R. 


H.J. H. M. FORTMANN, Geloof en Sacrament, Rede uitgesproken 
bij de aanvaarding van het ambt van bijzonder hoogleraar in de 
R. K. dogmatische theologie aan de Rijksuniversiteit te Utrecht, op 
28 Februari 1949, Utrecht-Nijmegen, N.V. Dekker en van de Vegt, 
1949, 15 x24 cm., 24 blz. 

Tegen de eenzijdige opvatting van de reactie-theologie na Trente, die het 
sacrament als «de» weg naar het heil beschouwt, stelt de voortreffelijke 
hoogleraar H. Fortmann de sacramenten in hun breder verband ingeschakeld 
in de geloofsorde. Dusdanig grijpt hij terug naar Paulus’ theologie waar het 
geloof als de weg wordt omschreven, waarin de sacramenten als de tekenen 
van dit geloof hun plaats vinden. Zeker is het sacrament werkzaam uit zich- 
zelf, maar het geloof maakt het teken tot een waar teken, instrument van het 
heil in Christus. Daaruit besluit schrijver verder tot de noodzakelijkheid van 
het geloof bij bedienaar en ontvanger der sacramenten. De rede moge als 
voorbeeld gelden van een positief gerichte theologie die de innerlijke rijkdom 
van het geloofsgegeven op zichzelf gaat ontleden, in plaats van steeds een- 
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zijdig reactionair te zijn, hetgeen na Trente maar al te veel het geval was. 
; M. EF. 


Episcopus. — Studien über das Bisschofamt (S. Em. Kardinal von 
Faulhaber, Erzbischof von München und Freising zum 80° Geburtstag 
dargebracht von der theologischen Fakultät der Universität München), » 
Regensburg, Gregorius-Verlag, Fr. Pustet, 16 x 24 cm., 361 p. 

A Foccasion du 80° anniversaire de Son Eminence le Cardinal Michel 
von Faulhaber, les professeurs de la Faculté de théologie de l'Université de 
Munich lui ont offert en hommage dans une édition très soignée une série 
d'études de première main sur lépiscopat. Il nous est impossible dans ce 
compte-rendu de résumer le contenu très riche de ce livre. Les auteurs ont 
traité de l’épiscopat dans la Bible et dans l'histoire de Église ; d'autres 
ont envisagé l'épiscopat sous langle doctrinal, canonique et pratique. J. Goetts- 
berger et Fr. Stiümmer traitent de la situation du Grand-Prêtre dans Ancien 
Testament ; J. Blinzer et R. Schnackenburg faisant l'exégèse de I Petri ll, 4-5, 
9, et Act. 20, 28 étudient l'extension et le rôle du sacerdoce sous la révéla- 
tion néotestamentaire. Ensuite J.G. Söhngen considêre le rôle de l'épiscopat 
en relation avec la tradition et la prédication apostolique. Puis viennent des 
études historiques sur l'attitude de l'épiscopat lors de linvasion slave du VI° 
et VII® siècles (M. Ziegler), sur le rôle d’Hincmar, archevêque de Reims, au 
temps de la féodalité (K. Weinzierl), sur l'état épiscopal et l'attitude morale 
qu'il impose selon la doctrine de S, Thomas (R. Egenter), sur les rapports du 
primat pontifical et de l'épiscopat après S. Thomas selon J. de Viterbe (M.- 
Grabmann), sur l'activité pastorale au diocèse de Freising vers 1500 (J. Staber), 
enfin sur l'influence de l'évêque Sailer sur la restauration catholique en 
Allemagne au début du XIX° siècle. 

Les dernières études considêrent successivement les devoirs de gouver- 
nement des évêques à la lumière de la distinction canonique des pouvoirs 
(H. Mörsdorf), la hiérarchie dans la symbolique sacramentaire (J. Pascher), 
la jurisdiction Éépiscopale en vertu de la délégation pontificale (E. von Kienitz), 
l'épiscopat comme pouvoir assurant ordre dans l’Église selon l'enseignement 
de S. Bonaventure (M. Schmauss) et pour terminer les rapports des évêques 
avec le clergé régulier (A. Scheuermann). 

Cette publication de la Faculté théologique de Munich fournit une contri- 
bution hautement appréciable à la doctrine concernant l'épiscopat, sa dignité, 
ses attributions, son histoire; elle rend un digne hommage à la grande figure 
Épiscopale du Cardinal Faulhaber. M. F. 


B. POSCHMANN, Der Ablass im Licht der Bussgeschichte, (Theopha- 
neia. Beitrage zur Religions — und Kirchengeschichte des Altertums), 
Bonn, Hansstein Verlag, 1948, 17,5 x 25 cm. 122 pp. 

Dans ses ouvrages antérieurs tel que «Poenitentia secunda» l'auteur, 
professeur de théologie à l'Université de Breslau, nous a déjà montré sa 
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connaissance extraordinaire au sujet de l'évolution de la Pénitence chrétienne 
et sacramentelle. Cet essai-ci manifeste à nouveau l'envergure de ses investi- 
gations historiques dans la tradition chrétienne au sujet de lorigine et de 
Yévolution des induigences. Pour cause l'auteur mérite tout crédit quand, à 
la lumière de cette histoire de la pénitence chrétienne, il tâche de définir 
essence des indulgences. Celles-ci apparaissent dans la tradition chrétienne 
comme le résultat de Ï’évolution organique de la pénitence ecclésiastique. 
Dans lantiquité en effet Église soutenait les pénitents dans laccomplisse- 
ment des pénitences imposées. Cette aide se plagait avant l'absolution des 
péchés, et la réconciliation avec l'Eglise ne se pratiquait qu’après la péni- 
tence achevée. Ainsi toute la communauté chrétienne s’intéressait aux pénitents 
durant la liturgie pénitentielle: on invoquait l'intercession surtout des 
martyrs et des prêtres, et même au début du Moyen Age, des saints du ciel. 

Cette idée de soutien par l'Eglise fut conservée quand, vers l'an 1000, 
à la suite de changements profonds dans la liturgie pénitentielle, la récon- 
ciliation du pécheur avec VÉglise fut concédée avant l'achèvement de la 
pénitence, alors que toutes les ceuvres pénitentielles restaient à par 
faire. l'Eglise cependant continua son aide et son soutien des pénitents, 
mais maintenant, extra sacramentum, d'abord sous forme d’absolutions générales, 
qui avaient le sens d’intercession et de prière, puis sous la forme d’indul- 
gences, quand l’Église, ayant pris concience du «thesaurus Ecclesiae», com- 
menca à valoriser les effets de son intercession pour la diminution des 
pénitences ecclésiastiques. C'est pourquoi les indulgences consistent essentielle- 
ment dans la solution ou la diminution des pénitences ecclésiastiques, et non 
directement dans la solution des peines-de l'au-delà. Seulement VEglise, en 
réduisant au moyen d'indulgences les peines ecclésiastiques est moralement 
assuré que Dieu accordera aussi la rémission des peines dans l'autre vie. 
La mesure de cette rémission cependant dépend de Dieu, qui en acceptant 
les satisfactions des fidèles, regarde aussi leur dignité subjective. 

Ainsi les indulgences sont avant tout une prière de l'Eglise, afin que 
Dieu, à cause des mérites du Christ et des saints, veuille accorder la ré- 
mission des peines temporelles du péché. 

Cette étude historique et dogmatique au sujet des indulgences, nous donne 
la possibilité de voir le sens profond de cette institution parfois peu estimé, 
qui cependant est une preuve de la tâche essentielle qui a toujours occupé 
VÉglise: la tâche d'aider les pécheurs vers une vie plus haute sur terre 
et heureuse dans l’au-delá. M. F. 


P. BLANCHARD, R. AUBERT, B. CAPELLE, X. M. DELBECQ, La 
foi des jeunes, Louvain, Edition de l'Amitié Etudiante, 16, Rue 
Ste Barbe, 1940, 12,5 x 18 cm. 126 p. 4 

Des quatre études publiées dans cet opuscule, la diagnose sur la foi 
des jeunes par Abbé Roger Aubert et l'essai de Dom B. Capelle sur les 
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idées directrices qui doivent guider la formation religieuse et liturgique des 
étudiants, sont vraiment ad rem. Quant à l'expérience décrite par M.l’Abbé 
Delbecq sur le travail en équipe au cours de religion, je crois que cette 
méthode pourra bien parfois aboutir à des résultats réjouissants dans cer- 
taines matières. Je crains toutefois pour une application générale de pareils 
procédés dans nos collèges. M.F. 


Á. D. SERTILLANGES, O. P., Het oneindige kwelt me, Derde druk, 
Voorhout, Uitg. Foreholte, Antwerpen, ‘t Groeit, 1949, 21 x15,5 cm, 
460 “blz. fl. 9,90. 

Onder deze naam verschijnt voor het Nederlands sprekend publiek de 
merkwaardige apologie « Catéchisme des Incroyants» van P. Sertillanges, reeds 
sinds jaren zo gunstig bij ons bekend. Het is een apologie voor de moderne 
zoekende twijfelaar, een confrontering van het geloof met moeilijkheden uit 
het moderne denken. Het gaat vooruit onder de vorm van vraag en antwoord, 
methode die er de lezer toe brengt bij ieder behandeld punt de menselijke 
probleemstelling aan te voelen, en er dusdanig in gelukt niet te vervelen. 
De inhoud betreft heel het terrein der leerstellige Godgeleerdheid en het 
laat geen enkele moeilijkheid onbesproken, geen enkele vraag onbeantwoord. 
De moeilijkste vraagstukken over God, eeuwigheid, vrije wil, het kwaad, enz. 
_ worden behandeld met een speelse gemakkelijkheid, en door een verwonder- 
lijke belezenheid in klassieke en moderne litteratuur, boeit en bekoort schrij- 
ver de moderne ziel. 

Dit boek is bestemd voor katholieken die er een concrete apologetica 
en een diepere geloofskennis zullen ín opdoen, alsook voor niet-katholieken, 
aan wie het ongetwijfeld het licht op de berg zal doen uitschijnen. Het is 
een brok leven, niet een stel cerebrale begrippen en daarom kan het ook 
meetrekken. Mocht het bij het Nederlands sprekend publiek veel goed doen. 
Typographisch is het keurig en verzorgd. Ook de vertaalster dient gelukge- 
wenst. M. F. 


K. L. Berron, Het geloof in God. Zijn ontstaan en zijn drijfveren (Katholieke 
Vlaamse Hogeschooluitbreiding, jg. 44, nr 2, Verhandeling 409), Antwerpen, Stan- 
daard-Boekhandel, 1950, 19x11,5 cm. 61 blz, ingen. 25 fr. (abonnement van 6 nrs 
Verh. der K.V.H.U.: 90 fr.) 

De gekende godsdiensthistoricus, Mgr Bellon, professor aan de R, K. Universi- 
teit van Nijmegen, onderzoekt in dit brochuurtje de vraag naar de oorsprong van 
het Godsbegrip, niet van het christelijke, noch van het wetenschappelijke Godsbe- 
grip maar van het vage begrip van God, waardoor de eenvoudige volwassen mens 
God onderscheidt van al het niet-goddelijke. Dit onderzoek gebeurt in drie etappen 
als antwoord op de drie vragen: hoe komen de meeste mensen ertoe te geloven 
in God, wanneer is in de mensheid dit geloof ontstaan en hoe is het ontwikkeld, 
tenslotte waarom geloven de mensen in God? Vooral voor de laatste twee vragen 
onderzoekt S, summair de historische oplossingen om op het einde meer breed- 
voerig de thomistische oplossing van de vraag naar de gronden van het godsgeloof 
te behandelen, d AR 
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K. Cruysrnerous, Maria's Glorie, Antwerpen, Standaard-Boekhandel, 1950, 19x11 
cm., 62 blz., ingen. 35 fr. 

Origineel, dogmatisch gegrond, eenvoudig en vroom bezield zijn de toespraken 
van Mgr Cruysberghs gewoonlijk. Origineel is reeds de gedachte op de Vastenzon- 
dagen in de Kapellekerk te Brussel te prediken over O.L. Vrouw. Origineel is nog 
de wijze waarop S. zijn gedachten inkleedt en hoe hij soms een exegetische tekst 
„van een heel onverwachte zijde belicht. Dogmatisch gegrond zijn al de sermoenen 
— en ze zijn reeds talrijk — die Mgr Cruysberghs over Maria hield: hier ook steunt 
hij zijn betoog op het dogma van het goddelijk Moederschap. Eenvoud is een gave 
van de gewijde redenaar en ze wordt nu wel zeer bizonder bedoeld door hem: 
«misschien is het goed, nu de Mariologie — goddank ! — drukker dan ooit beoefend 
en beleefd wordt, te waarschuwen tegen een te grote complicatie of een te ver 
doorgedreven uitpluizing van begrippen en titels : dat hindert meer dan het baat 
brengt» (blz. 5). Dat iedere zin bovendien gegroeid is uit warme liefde en ge- 
inspireerd door eerbiedige schroom voor de hoogverheven Godsmoeder blijkt weer 
uit dit brochuurtje, zoals het onmiskenbaar straalt uit zijn Mariamwoorden in het 
Evangelie, het heerlijkste boekje misschien dat over O. L. Vrouw in onze tijden 
werd geschreven. Ieder priester en predikant leze daarom de zes «simpele» en 
«pretentieloze» preken over Maria-devotie, Maria's goddelijk moederschap, Maria’s 
heiligheid, Maria onze Moeder, Maria’s verheerlijking, Mariale devotievormen. 

AG IR 


L. VAN DEN BRUWAENE, L'Église vivante. Manuel de religion, 8° éd., Bruxelles, 
L'édition universelle, s.d. (1947), 20x14 cm., 395 p., 88 fr. 

La troisième édition de ce manuel de religion présente un texte qui n'a subi 
que peu de changements par rapport aux deux précédentes. Quelques pages ont été 
ajoutées à l'exposé sur le Corps mystique. On sait d'ailleurs que cet ouvrage veut 
être avant tout un résumé de l'enseignement à donner sur l'Église dans les classes 
de rhétorique. L'ouvrage comporte trois parties, où l'a. expose successivement 
lapologétique de Église (le problème, Église comme fondation de Jésus-Christ, 
la croissance de l'Église aux premiers siècles, les différentes confessions chrétiennes, 
le fait divin de l'Église), puis la dogmatique (corps mystique, mission de Église 
d'enseigner, de sanctifier et de gouverner), enfin l'enseignement de l'Église sur les 
questions actuelles (rapports entre YÉglise et l'état, le problème social, Yapostolat 
dans les missions et dans action catholique). 

Le langage est dépouillé, autant que possible, de la terminologie technique. 
Les données multiples et précises sont judicieusement groupées et coordonneés dans 
um plan clair et souple. Arn RS 
J. Vigwsean, La religion reine des activités humaines (Religion et vie, 1° s., n. 1), 
Louvain, Édit. de YA.C.J. B., 127, rue Marie-Thérèse, 1949, 18x12 cm., 88 p., 
18 fr. — In., L'Essence du Christianisme et de U Esprit chrétien (ibid., 1°s., n.2), 
80 p., 18 fr. — Ip., Les défigurations de la religion chrétienne (ibid, 1°s., n.3), 
80 p., 18 fr. 

Très souvent les laiques adultes se plaignent de n'avoir pas à leur disposition 
un exposé de la religion adapté à leur âge, leur culture et leur vie, La collection 
Religion et Vie veut combler en partie cette lacune. Son auteur se propose d'y 
aborder les divers aspects du problême religieux en tenant compte, autant que pos- 
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sible, dela psychologie, des préoccupations, de la culture et de la vie de l'homme 
moderne, 

Dans la première brochure M. le Chan. Vieujean attire l'attention des contem- 
porains sur le caractère éminent de cette activité humaine quest l'acte religieux et 
il en indique les rapports avec la science, la technique et la morale. Dans la seconde 
plaquette Va. montre que l'essence du christianisme consiste simplement dans une 
communion plus intime offerte gratuitement par Dieu à la personne humaine. Cette 
considération essentielle guide tout Vexposé. L'a. considère les différents aspects du 
christianisme, où se réalise la communion avec un Dieu transcendant, vivant, qui se 
révèle dans le Christ et dans Y'Église. A cette révélation correspondent du coté de 
Yhomme des attitudes morales, religieuses et surnaturelles. Le troisième numéro 
est consacré à l'imperfection des conceptions que beaucoup d'hommes se font con- 
crêtement de la religion. La tendance à la défiguration, phénomèêne psychologique 
qui affecte toute valeur humaine, se manifeste tout spécialement dans la plus fonda- 
mentale des activités humaines. Pour exposer le christianisme dans son intégrité, 
a. décrit quelques formes caractéristiques de cette défiguration de la religion: 
superstition, formalisme, sentimentalisme, moralisme, utilitarisme, dogmatisme et 
impérialisme. Ces différentes décroissances sont peintes sur le vif et considérées dans 
leurs sources et dans leurs conséquences néfastes. Le Chan. Vieujean s'est déjà 
plusieurs fois révélé excellent vulgarisateur des valeurs spirituelles et chrétiennes. 
Il Pest une fois de plus dans cette sympathique publication. er IR 


PATROLO GIA 


R. DRAGUET, Les Peres du désert. Textes choisis et présentés par 
R. Draguet (Bibliothegue spirituelle du chrétien lettré), Paris, Plon, 
1949, 21 XxX 14 cm, LX + 233 p., 450 frs fr. 

Il faut remonter au 4° et au 5° siècle pour retrouver les premières 
traces de la vie monastique chrétienne, dont le fondateur, S. Antoine, 
mourut en 356. C'est dire que bon nombre d’écrits qui concernent les 
origines de la vie ascétique et mystique, ne nous sont pas directement ac- 
cessibles dans une langue vivante. Et pourtant le récit des actes héroïques 
des premiers solitaires, aussi bien que les recueils de leurs sentences ont 
nourri la piété des moines et des bons chrétiens durant des siècles; ils ne 
peuvent cesser de nous intéresser. C'est le mérite de M.R. Draguet d'avoir 
présenté au public chrétien un recueil de ces textes vénérables. A cette fin 
il s'est servi des meilleures traductions existantes et au besoin il a traduit de 
sa propre main. M. Draguet était tout indiqué à faire ce travail. En effet, 
Yéminent professeur de Louvain n'est pas seulement favorablement connu par 
ses cours et publications dans le domaine de la théologie dogmatique fon- 
damentale. Sa dissertation sur Julien d’Halicarnasse et maintes publications 
dans le domaine des études orientales ont témoigné de sa compétence extra- 
ordinaire et lui ont valu la direction du Corpus Scriptorum orientalium. 
Ajoutons à cela la verve de son esprit, le pittoresque de son style, la densité 
de son expression, et nous voici en présence des qualités requises pour 
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ressusciter les Pères du désert de la poussière des anciens manuscrits. 
Dans une introduction d'une soixantaine de pages M. Draguet nous peint 
le milieu monastique primitif. Il nous conduit dans les emplacements des 
retraites monastiques, il nous apprend les motifs qui ont poussé les premiers 
solitaires au désert, il nous fait comprendre leur optimisme au milieu des 
luttes contre la chair et les démons, etc. Enfin, il nous présente un choix 
de textes en commencant par la Vie de Saint Antoine et la Vie de Paul de 
Thèbes (traduction de Robert Arnauld d’Andilly, solitaire de Port-Royal). 
Viennent ensuite la Vie de S. Pachôme et des extraits de l'Histoire Lausiaque 
de Pallade (traduction R. Draguet). Il reprend encore des extraits de l’His- 
toire religieuse de Théodoret de Cyr (trad. R. Arnauld) et, au moins par- 
tiellement, les Apophtegmes (trad. R. Arnauld-R. Draguet). L'anthologie se clôt 
sur des extraits des Conférences de Cassien (trad. Nicolas Fontaine). L’appareil 
critique au bas des pages est tenu sobre. L'impression est soignée. (Euvre 
scientifique, cet ouvrage est en même temps à la portée du grand public, 


A.R. 


D. Gorce, Petite Introduction à létude des Pères, 2° éd., Bruges, Beyaert, s.d., 
18,5x 11,5 cm, 120 p., 40 fr. 

M. Denys Gorce est docteur en médecine et docteur ès Lettres, Il s’est acquis 
une certaine compétence dans le domaine de la patristique. Une conférence, qu’il 
donna le 8 mai 1927 à l'Association catholique des étudiants de l'Université de 
Bordeaux, fut la première étape dans lélaboration de la Petite Introduction. Dans 
cette brochure il veut initier le lecteur à la lecture des écrits patristiques. Après 
une description sommaire de ce qu’on entend par l'expression «Pères de YÉglise», 
il parcourt d’un air allègre toute la littérature des manuels et des guides patrolo- 
gistes en soulignant leurs qualités respectives et leur valeur scientifique, Ensuite il 
met le lecteur en contact avec les textes des Pères dans les éditions des Patrologies 
etwil expose les fruits savoureux qu’on peut espérer de l'étude patristique. Personne 
ne déniera à M. Gorce le talent d’enseigner d'une facon agréable et de présenter 
Pétude des Pères sous un jour attrayant. ACER 


THEOLOGIA MORALIS 


A. CHANSON, Pour mieux confesser, Arras, Editions Brunet (3e édit.) 
1948, 320 p. & 8 tableaux récapitulatifs, 14 x 22,5 cm, 350 frs fr. 
Ce livre est une excellente application morale et casuistique des principes 
directeurs du sacrement de Pénitence. La méthode consiste à faire envisager 
au confesseur les différentes hypothèses dans lesquelles lui-même ou le 
pénitent peuvent se trouver, et à les orienter vers la solution convenable. 
Le livre 1 considère les qualités intellectuelles et morales du confesseur, ses 
divers pouvoirs et devoirs. Le livre Il dans une première partie examine les 
sept éléments du sacrement de Pénitence qui sont à considérer par le confes- 


x 


seur : lintégrité à assurer, l'avertissement à donner ou silence à garder, 


A 


contrition et ferme propos à exciter, des obligations à imposer, des remêdes 


à prescrire et conseils à donner, la pénitence à imposer, l'absolution à dis- 
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penser. La seconde partie attire l'attention du confesseur sur les erreuts, 
parfois grosses de conséquences, qu'il peut commettre et sur la nécessité 
de les réparer. Le livre III passe en revue les différentes catégories de 
pénitents. Ceux-ci sont divisés selon leurs dispositions (habitudinaires - réci- 
divistes - occasionaires), selon les conditions diverses d'âge et de corps (enfants, 
jeunes gens, adultes, malades, psychonévroses, etc.) selon les conditions 
diverses de l'âme (pénitents svucieux de perfection, tentés, scrupuleux, ou 
ayant commis des péchés réservés), selon les péchés en particulier, spéciale- 
ment en rapport avec l'onanisme conjugal. 

Cet apercu rapide montre la richesse de la matière traitée. Certains 
chapitres donnent à première vue une impression de complication. Mais, 
outre que d'excellents tableaux synoptiques en résument parfaitement la 
complexité, on s’apergoit vite que la méthode de l'auteur simplifie en réalité 
les choses, en appliquant eten illustrant d'une manière concrète les principes 
généraux. Bref, le livre de M. le chanoine Chanson sera une source de 
bons conseils pour la direction des pénitents dans le sacrement de la miséri- 
corde divine. M. F. 


DOMINICUS M. PRUEMMER, O. P., Vade mecum theologiae moralis, 
editio sexta, Friburgi- Brisgoviae, Herder, 1947, 10 x17 cm, XXIII 
— 586 pp., geb. D.M. 5.80. 

Hoe compendium valde aptum est ad usum ordinarium pro sacerdotibus, 
praesertim confessariis, non tam ut ibi primo addiscant theologiam moralem, 
sed ad redintegrandam doctrinam in scholis et in libris manualibus olim 
expositam Haec editio sexta ab E. M. Munch iterum curata, reassumit sine addi- 
tionibus editionem quintam. Forsan Editor potuisset addere quaedam nova 
quae ultimis annis a Magisterio Ecclesiastico in lucem edita sunt, sicut v. g. 
ea quae pertinent ad adminístrationem S. Confirmationis in periculo mortis 
a simplici sacerdote, itemque definitionem Romanam de forma Sacramenti 
Ordinis. M. F. 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


CH. POULET, O.S.B., Histoire du Christianisme, Fasc. XXVII- 
XXVIII, Paris, Beauchesne, 1947-1948, 23 x 28 cm., VIII + 248 p. 

Nous sommes heureux de pouvoir annoncer à nos lecteurs la publication 
de deux nouveaux fascicules de l'Histoire du Christianisme par Dom Poulet 
et ses collaborateurs. 

La dernière guerre a sensiblement retardé l'ouvrage,. Le fascicule XXVI, 
qui ne comprend qu'un index alphabétique et analytique, une table des 
illustrations et une table des matières, fut publié en 1943, mais les fascicu- 
les précédents XXIV -XXV, qui achèvent l'histoire des Temps Modernes, 
datent de 1940. 

Le fascicule XXVII commence l'histoire de l’Époque Contemporaine. Il 
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traite du quiêtisme et du jansénisme à la fin du règne de Louis XIV, 
sous la Régence et sous le ministère Fleury. Le fascicule XXVIII parle des 
origines de l'Angleterre contemporaine sous le règne de Charles ler, Crom- 
well, Jacques Il et Guillaume II, du déisme, de Voltaire et du voltairianisme. 
Comme Paul Hazard, l’historien attitré de la crise de la conscience euro- 
péenne ouverte entre 1680 et 1715, le P. Poulet voit tout le XVIII° siècle 
en germe dans cette période. Avant d'exposer les effets il veut remonter 
anx sources. Pour ce motif il place les débuts de l’'Époque Contemporaine au 
XVII siècle. 

Nos lecteurs connaissent la valeur de l'Histoire du Christianisme 
par Dom Poulet. Si l'on entend par scientifique une ábondance de références 
pour chaque phrase de l'exposé, l'oeuvre du P. Poulet sera moins scientifi- 
que qu'une étude munie d'un tel apparat. Ses renvois sont plutôt rares et 
la bibliographie à la fin des chapîtres, bien que très judicieuse, est assez 
restreinte. Mais quant à la sureté de son information, elle ne le cède en 
rien à aucune autre. Et pour ce qui regarde la forme, ses exposés sont 
clairs et attachants comme les meilleurs du genre. 

Nous espérons que les fascicules suivants se succèderont dans un assez 
bref délai, au grand avantage non seulement des ecclésiastiques, mais aussi 
les laïques instruits, qui s’intéressent à l'histoire de l'Eglise. sE: 


J.O. SMIT, MGR, Pastor Angelicus, Paus Pius XII, Roermond en 
Maaseik, J.J. Romen en Zonen, 1949, 20 x 25 cm.‚, XII + 406 blz. 

Zoals Z. H. Eminentie Kardinaal de Jong aantekent in een voorwoord 
bij deze biographie, is het heden nog niet mogelijk een definitieve levens- 
beschrijving van de H. Vader op te stellen. 

Men zou daarbij kunnen aanstippen, dat de levensbeschrijving van een 
hooggeplaatste persoon publiceren gedurende zijn leven, een uiterst delicaat 
werk is, vooral wanneer het gaat om de biographie van de hoogste waardig- 
heidsbekleder in de Kerk, Z. H. de Paus. 

Z. H. Excellentie Monseigneur Smit heeft het aangedurfd, het leven en 
de werkzaamheid van Z. H. Paus Pius XII te beschrijven en de beschrijving 
te laten verschijnen, ter gelegenheid van het 50-jarig Priester-Jubileum van 
de H. Vader. Als iemand in staat was, dat werk met hoop op welslagen te 
ondernemen, dan was het, meent Kardinaal de Jong, ongetwijfeld Mgr Smit. 
Reeds 40 jaar kent hij de H. Vader. Hij kon hem te Rome van dichtbij 
nagaan. Vooral in de laatste jaren legde hij er zich op toe, zich zo volledig 
mogelijk in de geestesgesteldheid en de opvattingen van de H. Vader in te 
werken. 

Men mag zeggen dat Mgr Smit voortreffelijk werk heeft voorgebracht. 
Het is boeiend geschreven en het stelt ons Paus Pius XIl voor zoals hij is. 
Het toont vooral aan hoe de H. Vader in zeer moeilijke omstandigheden de 
Kerk zeer wijs bestuurt en door zijn talrijke principiële redevoeringen en 
geschriften aan de wereld de leiding geeft die ze in deze tijd nodig heeft, 
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Aan de materiele zijde van het boek: papier, letter, schikking, illustratie 
en band werden ook de beste zorgen besteed. Zo verdienen auteur en 
uitgever alle lof voor hun prachtige hulde aan de H. Vader en voor de leer- 
rijke bijdrage tot de geschiedenis van de Kerk en het Pausschap in onze 
dagen. ISD 


W. NOrET, Beknopt handboek der Kerkgeschiedenis, Vierde herziene 
druk, Nijmegen-Utrecht, Dekker en Van de Vegt N. V., 1948, 
Dn b en. 544 blzangeb. loef. 

De geschiedenis van de Kerk weergeven in een handboek van vijfhon- 
derd bladzijden en daarin alles verwerken wat voor haar in- en uitwendig 
leven waarlijk belang heeft, is een zeer lastige en daarbij ondankbare taak. 
Wij menen dat Pastoor Nolet hierin tamelijk goed slaagde en voor zijn 
prestatie alle lof verdient. Wij hebben hier trouwens voor ons de vierde 
druk van zijn werk. 

Het zou ons te ver brengen het handboek in detail te ontleden. We 
willen nochtans naar voren brengen dat de A. de Kerkgeschiedenis indeelt 
in twee perioden. In de eerste periode beschouwt hij «De Kerk onder de 
volkeren van de Grieks-Romeinse Beschaving ». De tweede periode begint 
na Karel de Grote (+ 814) en draagt als titel: «De Kerk onder de Ger- 
maanse volkeren». Beide perioden zijn onderverdeeld in twee afdelingen, de 
eerste door het Edict van Milaan, de tweede door het optreden van Luther. 
Thans zou een derde periode in volle voorbereiding zijn : de Kerk onder de 
volkeren van het Oosten. Dat lijkt niet zo verkeerd. We betreuren echter 
dat de A, nog spreekt van een Edict van Milaan. Het handboek van 
Kardinaal de Jong, dat hem veel dienst bewees, had hem ook kunnen leren 
(Deel 1, vierde druk, blz. 84), dat men beter spreekt van een Constantijnse 
vrede van 313. x 

Het werk kan veel dienst bewijzen aan leraars die moeten instaan voor 
een degelijk overzicht der Kerkgeschiedenis, Het is geschreven in een -ge- 
moedelijke verhaalvorm en leest zeer gemakkelijk. Het is keurig uitgegeven. 
Het verdient een plaats in de bibliotheek van de ontwikkelde Nederlandse 
katholiek. LE: 


É. DE MOREAU, S.J., Histoire de Église en Belgique, T. IV, 
L'Église aux Pays-Bas sous les ducs de Bourgogne et Charles- 
Quint (1378-1559), Louvain, Museum Lessianum — Bruxelles, L’Édi- 
tion Uuiverselle, 1949, 16 x 25 cm, 518 p., 35 planches h.t., 275 fr. 

Dans ce quatrième tome de son Éminent ouvrage le savant historien 
expose l'histoire de notre passé religieux, à partir de l'époque du Grand 
Schisme d'Occident déclanché en 1378, jusqu’au temps de la complète réor- 
ganisation de nos diocèses en 1559. 

L’A. considère successivement : nos régions face au Grand Schisme 
(L. I), les ducs de Bourgogne et leurs rapports avec l’Église (L. ID, PUniver- 


— 183 — 


sité de Louvain et ’humanisme (L. ID, Église et État dans les Pays-Bas 
à l'époque de Charles-Quint et la première vague protestante dans nos régions 
(L. IV), les modalités nouvelles et réformes de la vie religieuse (L.V), la 
spiritualité, la piété et les dévotions (L. VI), la littérature, l'histoire et les 
arts au service de Y’Église (L. VII). A part Ie chapitre I, Ie dernier livre est 
l'oeuvre de M. J. Lavalleye, professeur à l'Université de Louvain. 

Comme dans les tomes précédents on admire dans ce beau volume la 
vaste érudition, le sens critique pénétrant, l'exposé clair et vibrant. Pour ce 
qui concerne l'information, les documents littéraires s’avérêrent insuifisants à 
reconstruire l'histoire religieuse de nos provinces à l'époque envisagée. L'A, 
a du se renseigner surtout dans les archives et faire souvent appel à des 
sources inédites. Une riche collection d'images judicieusement choisies 
fournit à l'exposé lillustration appropriée. Une liste alphabétique étendue de 
noms propres et d'institutions permet de retrouver sans difficulté le détail 
dans le vaste tableau d'ensemble. 

Nous remercions vivement YA, pour les efforts qu’il déploie dans la 
continuation de son ceuvre scientifique et hautement méritoire, et nous 
souhaitons qu’il puisse la terminer dans les meilleures conditions. EE 


Geschiedenis der Nederlanden onder redactie van L.G.J. VERBERNE, 
PROF. DR, Deel I, Van Lotharingen naar Bourgondië door P. CG. 
BOEREN, DR, Inleiding van W. Nolet, Pastoor en L. van der 
Essen, Prof. Dr., Nijmegen, De Koepel — Kortrijk, Zonnewende, 
1948, 16 x 23,5 cm., XII + 319 blz., 104 platen en kaarten, 225 fr. 

Al wie enigszins op de hoogte is van de geschiedenis der Nederlanden, 
weet dat deze tot het einde der 16° eeuw innig met elkander verbonden 
waren en dat na de scheuring, tot op heden, tussen Noord en Zuid talrijke 
banden bleven bestaan. 

Om verschillende redenen heeft de moderne historiographie ín de 
beschrijving der geschiedenis van Noord- en Zuid-Nederland de gegevens over 
beide delen van elkander gescheiden in een geschiedenis van Nederland en 
België. Dit neemt echter niet weg dat men het verwerken van die gegevens 
in één harmonisch geheel als de meest gelukkige oplossing moet aanzien. 

Na proeven als die van Prof. Geyl in zijn « Geschiedenis van den 
Nederlandsen stam », beperkt tot het Nederlands-sprekend gedeelte van de 
Lage Landen en die van verscheidene in de « Geschiedenis van Vlaanderen », 
geïnspireerd door Vlaams nationalisme, hebben we nu de « Geschiedenis der 
Nederlanden », ingegeven door de Groot-Nederlandse gedachte. 

Het werk zal drie delen bevatten : Deel Il, Van Lotharingen naar Bour- 
gondië, door Dr P. C. Boeren; Deel II, Eenheid en Scheiding, door Dr 
H. Wigman; Deel III, Het Koninkrijk der Nederlanden door Prof. Dr L. G. 
J. Verberne. 

Het eerste deel komt voor als een flink boek: stevige band, glanzend 
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papier, rijke illustratie. De titel lijkt ons enigszins misleidend. Vooraleer 
« De Nederlanden in Lotharingsch verband» en hun verdere ontwikkeling 
ter spraak te brengen, behandelt de Auteur hun voorgeschiedenis, hun 
wedervaren onder Romeinse overheersing en hun lot als deel van het 
Frankisch rijk. Hij geeft ons een degelijk gedocumenteerde synthese van de 
geschiedenis der Lage Landen vanaf de duistere tijden der praehistorie tot het 
einde der Bourgondische periode Vlamingen zullen met verbazing vaststellen 
dat de Gulden Sporenslag plaats had, volgens de Schrijver, op 8 Juli 1302 
(blz. 84) en dat alleen in de Brabantse bouwstijl, hij weze «de enige oor- 
spronkelijke die middeleeuws Nederland heeft voortgebracht », noemens- 
waardige monumenten werden opgetrokken (blz. 291-294). Taal en stijl 
lijken ons ook vatbaar voor verbetering. Wendingen als -« Betoveren kon de 
Romeinen ons landschap niet» (blz. 32) zullen wellicht niet meer in Noord- 
dan in Zuid-Nederland in de smaak vallen. Deze indrukken beletten echter 
niet dat wij het werk als een welgeslaagde proef van een geschiedenis der 
Nederlanden begroeten en dat we met verlangen uitzien naar de volgende 
delen. LAER: 


F. CLAEYS BOUUAERT, Le diocèse de Gand pendant la première 
occupation allemande, ror4-rgr8, Bruxelles, L'Édition Universelle — 
Wetteren, Édition Scaldis, 1949, 16,5 x 25 cm. 252 p., 100 fr. 

En vue de rassembler la documentation, qui servirait de base à l'histoire 
ecclésiastique de notre pays pendant la guerre de 1914-1918, les curés et les 
chefs des institutions ecclésiastiques diocésaines et religieuses furent priés 
en 1919 de répondre à un questionnaire rédigé sous les auspices du chanoine 
Cauchie, professeur à Louvain. 

Pour la composition de son travail |A. fit d'abord un choix judicieux 
dans les rapports recuellis dans son diocèse. Ensuite il se servit de la 
correspondance échangée entre l'évêché et l'autorité ‘allemande ainsi que des 
écrits qui s'y rattachent. Enfin il fit appel à quelques relations composées 
par des services publics ou par des particuliers. 

A laide de ces documents l’A. nous fait d'abord un récit critique et 
détaillé de linvasion des troupes ennemies dans le territoire du diocèse et 
des souffrances de la population en ces circonstances. Puis il expose les 
rapports de l’évêché avec le pouvoir occupant: les difficultés rencontrées 
dans la défense des droits de l’Église, dans la protection du clergé, dans 
aide aux fidèles ; les entraves causées par les allemands à l'exercice du 
culte et à l'enseignement durant loccupation. Il examine surtout le cas de 
la déportation et du travail forcé de milliers d’ouvriers du diocèce, Enfin il 
décrit la retraite des armées ennemies et les luttes finales, ainsi que les 
conséquences fâcheuses pour le peuple dans les régions des opérations. 

L'ouvrage intéresse surtout l'histoire locale. Il apporte à l'histoire 
ecclésiastique- du diocèse gantois une contribution qui mérite tous les éloges, 

Is „E, 
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Problèmes d'adaptation dans la chrétienté actuelle, (Etudes de Pas- 
torale, 4), Louvain, Nauwelaerts, 1949, 18x12 cm., 384 p., 75fr. 

Sous l'influence des forces surnaturelles de renouvellement, nous voyons 
s'accomplir actuellement dans l’Église un mouvement dont les deux phases 
se complêtent. D’une part, elle remonte à sa source, à la force surnaturelle 
qui l'anime, et d'autre part, elle achêve de se dépouiller de certains revête- 
ments humains qui, en lui donnant lapparence d'un autre âge, voilent et 
défigurent aux yeux du- monde actuel, le vrai visage du Christ et de son 
Eglise. Il est évident qu'un problème d’adaptation de l'apostolat de l’Église 
s'impose et qu'une «somme chrétienne du monde qui s'éltabore» doit être 
faite. C'est un travail difficile et délicat, qui requiert une prudence et sa- 
gesse surnaturelles, en même temps qu'une obéissance totale aux directives 
de la hiérarchie. 

Les collaborateurs du présent ouvrage se sont eîforcés de proposer une 
série d'ébauches, de prospections, d'approximations, qui soulêvent plus de 
problèmes qu'elles n'en résolvent, mais apportent cependant quelques élé- 
ments à la solution des problèmes. L’abbé Waelkens consacre au drame de 
la culture et de la religion la première étude du livre. Il expose les con- 
ditions requises pour que la théologie puisse intégrer, dans une synthèse 
d’'inspiration chrétienne, les valeurs caractéristiques de la culture moderne. 
Il souhaite que cette synthêse ne soit pas seulement scientifique, mais un 
message de vie adressé à des hommes affamés de vérité. Le chanoine 
Muller fait examen des rapports entre la révélation et la science moderne. 
Doivent-ils se limiter à une simple juxtaposition des points de vue concili- 
ables ou se résoudre en synthèse? Sa conclusion est que nous ne possé- 
dons pas actuellement d'éléments suffisants pour constituer la synthèse. La 
question sociale est traitée dans deux rapports. L'abbé Orban fait la des- 
cription du mouvement social contemporain, à partir de la double révolution, 
politique et industrielle, qui margua ÏVeffondrement de l'ancien régime à la 
fin du XVIII siècle. Le chanoine Dermine se pose ensuite la question: 
quelle doit être la synthèse sociale chrétienne ? Nous devons animer la socicté 
de type travailliste et communautaire qui s'élabore, par la doctrine sociale 
de I'Église. Le chanoine Philippot avait à traiter des rapports entre fe 
mystère de l’Incarnation et l'ordre des techniques. Il souligne la nécessité 
d'une vision intégrale de Pordre providentiel, assumant les techniques sur la 
base d'une ferme théologie du temporel. Le chanoine Gillet étudie, au point 
de vue proprement pastoral et canonique, les institutions, organes d'action 
et moyens d’influence de l’EÉgtlise. Il suggêre linsertion dans la communauté 
paroissiale d'un Iaïcat vivant et l'attribution d’un statut canonique à l'action 
catholique spécialisée. L'abbé Kothen, enfin, traite de la franscendance de 
PEglise. Il décrit spécialement les orientations actuelles de la spiritualité et 
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de l'apostolat catholigues dans les sens d'une mise en relief de la trans- 
cendance de Dieu et de l'Église. 

Ce volume vient três dignement faire suite aux précédents de la même 
collection. Il esquisse quelques réponses au problème brûlant de ladaptation 
de lapostolat, qui pourront servir de point de départ pour des réflexions 
ultérieures. Pel: 


Priester en Proost in het Arbeiderslaïkaat, Kortrijk, Drukkerij 
Vooruitgang, 1950, 20 x 18 cm., 168 blz. 

Dit boek bevat het verslag van de 4° nationale studieweek, welke voor 
plaatselijke proosten van de K.A.J. en de V.K.A.J. te Mechelen werd ge- 
houden ín Sint-Jozefsseminarie tijdens de Kerstdagen 1949. Het geeft de 
volledige inhoud weer van de lessen, waarin de leer en de methode, welke 
aan de basis liggen van de plaatselijke afdelingen, worden uiteengezet. 
Professor Dondeyne plaatst de Kerk in het huidig tijdsgebeuren ; Kanunnik 
Philips geeft een overzicht van de 25 jarige katholieke actiewerking bij de 
arbeidersjeugd ; Monseigneur Cardijn bewijst dat ieder Kajotter en iedere 
Kajotster de beweging helpt uitbouwen; Z.E.H. Magnus handelt over de 
bovennatuurlijke geest in de K.A.J. beweging ; W.E.H. Lanssens toetst de 
kernvorming aan de ervaring in de K.A.J. en W.E.H. Denys aan de ervaring 
in de V.KA.J.; Kanunnik De Swaef geeft een merkwaardige uiteenzetting 
over Priester en Proost; W. Verbakel handelt over Jong-K.A.J. en M. 
Meersman over Jong-V.K.A.J. Daarna worden de werking van het jubeljaar 
uiteengezet en de besluiten van de studieweek gegeven. Tenslotte lezen wij 
enkele uittreksels uit de aanspraak van Z. Eminentie Kardinaal van Roey, 
aartsbisschop van Mechelen. 

Niet enkel de proosten van de beweging, maar alle priesters kunnen 
veel leren door de lezing en overweging van dit werk. Het steunt immers 
op een hechte doctrinale basis en op de lessen van de ondervinding. 
Daarom bevelen wij het zeer gaarne aan. Pall 


LITURGIA 


Nova et Vetera, nieuwe en oude gebeden, ontleend aan Brevier, 
Missaal, Liturgie, het gebed der Kerk en andere bronnen, voor alle 
«omstandigheden van ons modern leven, Utrecht, Van Wees, 1949, 
ddr DOI Cm 8008 blz 6 25e El 

Dit werk bevat honderden, meest korte gebeden voor alle mogelijke 
intenties, in alle omstandigheden van het leven. Een vierhonderdtal ervan 
zijn gerangschikt in 31 groepen of reeksen. Elke reeks bevat een voorbe- 
reidingsgebed, een lofprijzing, aanbidding of dankzegging. Daarna komen 
een acht- tot tiental vraaggebeden zowel voor de grote noden, als voor de 
meest verschillende persoonlijke belangen. Tot besluit een lofgebed en een 
zegenspreuk. 
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De stijl der gebeden is een vrije imitatie van de gebedsvormen der 
oude Westerse liturgieën, niet alleen oratietrant, maar ook de liturgische bid- 
wijze. Ter afwisseling werd op de slotformule «door Christus, onze Heer» 
niet zelden gevarieerd en geparaphraseerd. Een aantal gebeden zijn onge- 
dwongen overzettingen in moderne taal van latijnse oraties. Andere gebeden 
zijn, met of zonder behulp van bronnen, door de schrijver opgesteld naar 
klassiek model, maar toch ter verwoording van actuele behoeften. Overdre- 
ven unctie en ingewikkelde schriftuurtaal werden zoveel mogelijk vermeden.” 
Er werd door de keus van woord en klank aandacht geschonken aan het 
rythme der zinnen en gestreefd naar schoonheid van uitdrukking. De gebe- 
den zijn, volgens liturgisch gebruik, dikwijls gericht tot God de Vader, door 
de Zoon in de eenheid van de H. Geest. Bij de keuze van de Heiligen, tot 
wie gebeden zijn opgenomen, werd rekening gehouden, zowel met de 
bestaande voorkeur der gelovigen, als met die der in ons land meest 
verspreide kloosterorden. Op de onderrichtingen en gebeden voor de dag- 
heiliging volgen wenken en formuleringen voor een levensheiliging. Verschil- 
lende methoden om het Rozenkransgebed zo afwisselend en animerend 
mogelijk te maken worden voorgesteld. Aan het «Onze Vader» tenslotte 
werd een verklarend hoofdstuk gewijd. Een praktisch alphabetisch register 
besluit het boek. In zijn geheel genomen veronderstelt dit schoon gebeden- 
boek de rijpere geestesgesteltenis van de volwassenen, alhoewel verschillende 
gebeden ook voor kinderen deugddoende zijn. el 


P. VAN GEMERT, O. F. M. CAP., Rubrieken van Missaal en Brevier, 
bijgewerkt en voltooid door H. VAN GROESSEN, O. F. M. CAP, 
Roermond-Masseik, J.J. Romen en Zonen, 1949, 16x 10,50 cm., 515 
blz geb. 1500Er: 

Ongeveer alles wat de priester in zijn functie van bedienaar der liturgie 
te pas komt, wordt in dit werk behandeld, Niet alleen de rubrieken en de 
ceremoniën van de H. Mis, maar ook die van de Vespers, Completen, Lof, 
alsook de plechtigheden van het Kerkelijk jaar worden hier volledig uiteen- 
gezet. In het laatste deel van het werk worden de rubrieken van het brevier 
verklaard. Alhoewel dit werk voor de Nederlandse geestelijkheid werd ge- 
chreven, kan het ook zeer nuttig zijn aan onze priesters. Pils 


MUELLER-UMBERG, Zeremonienbiüchlein, Freiburg i/Br., Herder, 1949, 
16 LL em380 blz, 9,50 DM. 

Dit is de 21° uitgave van het in Duitsland sinds vijftig jaren gunstig 
bekende Handbuch der Zeremonien beim kirchlichen Gottesdienst van J. B. 
Müller, S. J.. Pater Umberg, S. J., heeft het bijgewerkt en het aan onze 
tijd aangepast. Het boek bevat vijf hoofdstukken en een bijvoegsel. Achter- 
eenvolgens wordt gehandeld over de H. Mis : gelezen, solemnele en begra- 
fenismis; Vespers, Lof en Completen ; bijzondere plechtigheden tijdens het 
Kerkelijk Jaar : kaarsen- en palmenwijding, Goede Week en Pasen ; het toe- 
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dienen van de HH. Sacramenten, het breviergebed. Het bijvoegsel handelt 
over de kerkwijding, het feest van de «titularis Ecclesiae» en de «patronus 
loci», de zalig- en heiligverklaring, de eucharistische en missiecongressen, 
het ontvangen van de Bisschop op vormingsreis. Pm: 


P. PARSCH, Le renouveau liturgique au service de la paroisse, sens 
et portée de la liturgie populaire, Tournai, Casterman, 1950, 14 «23 
Cm de Dr Sd Fr. 

La réputation de Mgr. Parsch n'est plus à faire : on le connait comme 
le grand promoteur du renouveau liturgique dans les pays de l'Europe cen- 
trale et occidentale. Le présent ouvrage est le fruit de vingt années d’apos- 
tolat liturgique. Il se divise en huit chapîtres : comment je suis devenu 
liturgiste populaire, sens et esprit du renouveau liturgique populaire, le 
prêtre dans le mouvement liturgique, la liturgie et la paroisse, liturgie po- 
pulaire et célébration de la messe, liturgie populaire et parole de Dieu, les 
temps liturgiques, les laïques et la liturgie populaire. L'auteur démontre 
dans cet ouvrage qu'il est possible d’édifier toute une théorie pastorale sur 
la base de la liturgie, qui aura pour résultat de rendre le ministêre plus 
théocentrique et par conséquent plus surnaturel. Le ministêre sera de nou- 
veau l'art d'ouvrir ’âme humaine à laction de la grâce divine, l'art d’intro- 
duire dans l'homme la vie, la vie avec plénitude. Pel 


ASCETICA 


Korte overwegingen van Moeder Clara Fey ingedeeld volgens het 


kerkelijk jaar. Roermond en Maaseik, J.J. Romen en Zonen, 1949, 
16,50 x10,50 cm.‚, 1820 blz, 

De Zusters van het arme Kind Jezus schonken, ons in dit werk een 
nieuwe uitgave van de « Korte overwegingen» opgemaakt door de Stichteres 
van haar congregatie. Het is een volledige vertaling van de overwegingen 
naar de oorspronkelijke tekst. Men heeft er naar gestreefd de stof aan te 
passen aan het kerkelijk jaar. 

Als thema van de overweging wordt een tekst uit de H. Schrift geno- 
men. De citaten uit het Oude en Nieuwe Testament zijn in overeenstemming 
gebracht met de bijbelvertaling van de apologetische vereniging « Petrus 
Canisius». Voor de Psalmen echter werd de nederlandse bewerking van 
R. Huf: « Het boek der Psalmen » gebruikt. Opdat men steeds gemakkelijk 
zijn keuze voor een bepaalde dag zou kunnen doen, werd zoveel mogelijk 
vermeld uit welke H. Missen van het liturgisch jaar de voorgestelde «te 
overwegen » teksten genomen zijn. De inhoudstafel is zeer nuttig omdat zij 
alles overzichtelijk en klaar weergeeft. De overwegingen zijn over ’t alge- 
meen opvallend kort. De tekst ervan is opgesteld in korte zinnen. De inhoud 
ervan wordt samengesteld door een biddende beschouwing over de aange- 
haalde schriftuurtekst, voorafgegaan door de « constitutio loci» en soms door 
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affectief gebed besloten. De overwegingen veronderstellen kennis van de 
H. Schrift en een zekere ervarenheid in de meditatie. 

Dit werk biedt zeker een ruime, gevariëerde en kostbare stof voor 
overwegingen, scripturistisch gefundeerd en gericht naar het beleven van het 
kerkelijk jaar. Biel 


J, SOMMER, Zn de schaduw van het kruis, Mechelen, St Franciscus- 
drukkerij, 1948, 16x10,50 cm., 320 blz., 50 Fr. 

ID. Zn eruce salus, Mechelen, St Franciscus-drukkerij, 1948, 16 x 10,50 
Cmmi 6m blansd0e Fr 

In het eerste werk geeft schrijver aan de zieken een handleiding om 
hun dag te heiligen en hun lijden apostolisch vruchtbaar te maken. Na de 
ziekte beschreven te hebben als een grote genade, geeft de auteur enkele 
beschouwingen bij het ontwaken, en terwijl de zieke de klank van de 
kerkklok hoort weergalmen, kan hij ín dit boek leren van welke grote 
betekenis voor het leven het Huis des Heren is. Er volgen dan drie 
hoofdstukken over de H. Mis: een algemene uitleg, een wijze om het 
Misoffer te volgen en een nabeschouwing, Er wordt een kapittel gewijd aan 
de betekenis van de priester in het leven van de zieke en twee aan de 
rol van de geneesheer. Verder wordt er gehandeld over de geneesmiddelen, 
gehoorzaamheid, geduld, lectuur, bezoek, strijd, verlatenheid, vertroosting 
door het overwegen van het lijden van de gekruiste Jezus, sterkte ín de 
zware avonduren en gedurende de eindeloze nachten door het vertrouwen op 
God. 

In het tweede boek vinden wij een verzameling gebeden voor zieken en 
lijdenden : morgen-, avond- en schietgebeden; gebeden bij het ontvangen van 
de H. Sacramenten van Biecht en Communie; de H. Miís gevolgd van op 
het ziekbed; oefeningen van Geloof, Hoop en Liefde, Berouw, geduld en 
verlangen naaf de Hemel; enkele verzuchtingen tot God, O. L. Vrouw, 
S. Jozef, tot de H. Patroon en Engelbewaarder ; overwegingen over de zoete 
Naam en het H. Hart van Jezus, over O. L. Vrouw, S. Jozef; verder de 
verschillende litanies en de oefening van de Kruisweg. 

Aan de priesters, die een paar goede boeken verlangen voor zieke 
mensen, kan het werk van J. Sommer worden aanbevolen. PL 


J. SCHRIJVERS, C. SS. R., Vader die in de Hemelen zijt, Brugge, 
De Kinkhoren, 1949, 10x17 cm, 488 blz., 64 Fr. 

De auteur is gunstig bekend door zijn degelijke geestelijke werken die 
met duizendtallen werden verspreid en in meer dan vijftien talen omgezet. 
Hij biedt ons wederom een boek met ascetische waarde. Het bevat drie 
grote delen : God maakt ons los van de zonde, wij worden door God de 
Vader omgevormd in zijn Zoon Jezus, God heiligt ons door de H. Geest. 
De mens komt van God en gaat naar Hem terug door Jezus-Christus ín 
het licht en de kracht van de H. Geest. Dit is het grondthema van de 
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niet meer tevreden zijn. Over ’t algemeen had de vertaler de citaten uit 
Franse schrijvers meer door Nederlandse kunnen vervangen. 

Deze bewerking van de Cursus philosophiae geeft echter een gedegen 
synthese van de scholastieke wijsbegeerte die in haar geheel nog steeds on- 
overtroffen is, en vindt terecht bij het Nederlands publiek een goed en dank- 
baar onthaal. Baere 


*CH, ODIER, Les deux sources consciente et inconsciente de la vie 
morale (Étre et penser, Cahiers de philosophie, 4-5), Neuchatel, 
Édition de la Baconnière, 1947, 19,5 x 14 cm, 276 p. 

M. Odier est un médecin suisse protestant appartenant à un groupe de 
psychanalystes nettement spiritualistes. Le titre de son présent ouvrage a 
été inspiré par Les deux sources… de Bergson. Mais tandis que le philo- 
sophe frangais vise la distinction entre la morale close et la morale ouverte, 
M. Odier entend décrire les relations existant entre les phénomènes moraux 
inconscients mis en relief par la psychanalyse et le systême moral conscient, 
entre le domaine de la fonction et celui de la valeur, entre la morale 
proprement morale du moi conscient et la morale pseudomorale du surmoi. 
Par surmoi il comprend la somme des impératifs à couleur morale qui ont 
régi et contraint la petite enfance, qui se sont présentés à elle sous le 
double aspect inéluctable et arbitraire de l'autorité parentale, qui formeraient 
une sorte de seconde conscience sous-jacente à la conscience morale propre- 
ment dite et dont les motifs déterminants échappent à la connaissance claire 
et directe. De ces deux sources seule la première pourrait être pathogêne: 

M. Odier destine ses développements surtout aux moralistes, espérant 
que philosophes et théologiens (il vise les catholiques et les protestants 
indistinctement) puissent en faire leur profit. Parler de morale inconsciente 
nous paraît cependant une facon três malheureuse de nommer les choses, 
puisque cette locution implique une contradiction dans les termes. Nous 
aurions préféré que l'auteur parle d'éléments psychiques qui exercent incons- 
ciemment une influence sur la formation des jugements moraux conscients, 
Dans ce domaine il faut d'une part tenir compte des facteurs irrationnels 
qui peuvent vicier la formation de la personnalité morale, et d’autre part 
être attentif au danger qu'il y a à se prévaloir trop facilement de linfluence 
des éléments inconscients et héréditaires pour diminuer exagérément la res- 
ponsabilité. IVA: 


A. BRUNNER, S.J., La personne incarnée. Étude sur la phénoméno- 
logie et la philosophie existentialiste (Bibl. des archives de philosophie), 
Paris, Beauchesne, 117, Rue de Rennes, 1947, 22,5 x 14 cm., 297 p. 

Le but du présent ouvrage n'est pas de donner un exposé complet, 
historique et philosophique des mouvements phénoménologique et existentialiste. 
Le P, Brunner s'est consacré spécialement à l'examen de la position de 
Husserl et Sartre. Dans celle-ci c'est surtout le problème de la connaissance 
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qui a retenu son attention. La phénoménologie et surtout l'existentialisme, 
sont une philosophie de l’être, particulièrement de l'être humain. Elles ne 
poursuivent plus la compréhension de l'homme dans les notions abstraites, 
mais dans son existence concrète et incarnée par la voie d'une expérience 
évidente qui ne percoit pas les êtres du dehors à travers le symbole des 
„mots et des concepts, mais les atteint au cceur même de leur réalité. « Nous 
ne voulons pas nous payer de mots, dit Husserl, c'est à dire nous contenter 
d'une compréhension purement symbolique des mots. Nous ne pouvons pas 
nous contenter de significations qui ne sont animées que de significations 
lointaines, mal définies, inadéquates ou nulles. Retournons aux choses elles- 
mêmes». De ce chef toutes les abstractions comme la conscience, esprit, 
la raison, la vie deviennent des fictions. Considérant cette position d’un 
ceil objectif mais critique, le P. Brunner démontre que cette attitude, justi- 
Îiée comme point de départ, ne peut se maintenir jusqu’au bout sans fausser 
la donnée et quelle n’exige nullement, comme c'est le cas chez beaucoup de 
philosophes contemporains, la négation de tout être transcendant, Créateur 
du monde. 

Ayant lu cet ouvrage du point de vue de l'intérêt qu’il présente pour 
la morale catholique, nous avons été particulièrement frappés par l'excellente 
analyse phénoménologique de l'acte de foi que donne le dernier chapitre. 

BEA EN 


B.J.M. BOELEN. ZEwdaimonie en het wegen der ethiek (Leuvense 
bibl. voor philosophie), Leuven, Uitgaven van het Hoger Instituut 
voor wijsbegeerte, 2, Kard. Mercierplaats, 1949, 24 x 16,5 cm, 91 blz. 

Het vraagstuk dat hier onder ogen genomen wordt, is dat van de 
verhouding tussen zedelijkheid en geluk : « ontmoeten geluk en ethiek elkaar 
in een wezenlijke, dit is, noodzakelijke eenheid; in hoever is het wezenlijk 
geluk ethisch en de wezenlijke ethiek eudaimonisch ? », 

Alvorens zijn oplossing van dit vraagstuk te ontwikkelen, schetst 
Dr Boelen een critische uiteenzetting van de geluksleer van Aristoteles, 
Thomas, Kant en Scheler (Hst. 1) en geeft hij een grondige wijsgerige 
bestaansbeschrijving (2). Volgt dan de bepaling van het wezen der ethiek (3) 
en der eudaimonie (4). De zedelijkheid meent schrijver te kunnen aanvaar- 
den in de zin waarin zij door de klassieke scholastieke ethica's opgevat 
werd: het handelen overeenkomstig de menselijke natuur, maar in haar 
volledigheid, in haar geestelijke gestalte, in haar open verband van persoon 
tot een Godgerichte geestenwereld (p. 147). Het geluk is niets anders dan 
de geestelijke zijnsvreugde, het genotvol zelfbezit, het realiteitsaspect dat 
aan het zedelijke inhaerent is (p. 163). Aldus is het ware geestelijk geluk 
noodzakelijk identiek met het zedelijke in de mens. Het ware eudaimonisme 
moet in strict en volledig geestelijke zin begrepen worden, vrij van alle 
hedonistisch gekleurde betekenis. Ethiek moet dus niet van eudaimonisme 
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gevrijwaard worden, maar én ethiek én eudaimonisme dienen van egoisme 
bevrijd te worden. 

Dr Boelen heeft getracht en is er o.i. in gelukt, aan een oud probleem 
een diepere en meer heldere oplossing te geven, die gesteund is op grondiger 
metaphysische basis, en tevens uitgedrukt wordt in een rustige, gedegene 
en klare vorm. Had hij echter getracht ethiek en eudaimonisme tevens 
meer te beschrijven langs de weg van een fijnere phenomenologische 
wezensbenadering, zijn werk had nog aan interesse gewonnen. LAViRs 


M.A. BLOCK, Les tendances et la vie morale (Bibl. de philosophie 
contemporaine), Paris, Presses universitaires de France, 108, Boul. 
Saint Germain, 1948, 22,5 x 14 cm., 302 p. 

Si les tendances d'un homme déterminaient sa conduite selon une cau- 
salité simple, rigoureuse et irrésistible, il n'y aurait pas de problême moral, 
de vertu ou vice, d'obligation de conscience, de satisfaction morale ou re- 
mords. En fait cependant l'bomme croit agir, dans bien des cas contre ses 
tendances, ses impulsions et ses désirs, que ce soit d’ailleurs par déférence 
à un commandement divin, à un commandement social, à un commande- 
ment de la conscience. La relation entre la moralité et les tendances 
pose un problème ardu que le moraliste se doit d’expliquer. Ou bien 
il regardera lopposition entre eux comme irréductible, ou bien il 
cherchera à la réduire, à établir que les tendances de l'homme fournissent 
une base suffisante à l’édification pratique et à lintelligence théorique de 
idéal moral. Cette double conception constitue deux grandes directions de 
la pensée morale, direction dualiste qui fait de la moralité chose distincte 
et transcendante par rapport aux tendances de l'homme, direction naturaliste, 
qui cherche dans ces tendances mêmes le principe de cette moralité. 

Parmi les doctrines modernes qui ont cru pouvoir construire la moralité 
sans référence aux tendances, le kantisme offre le specimen le plus achevé; 
parmi celles qui ont concu la moralité à base des mouvements naturalistes 
la morale de la symaphie d'Adam Smith et celle de l'intérêt de Bentham 
et Spencer présente la forme la plus caractéristique. Mais par une ironie 
paradoxale et curieuse il se fait que le kantisme se voit amené au cours de 
son développement à faire aux tendances les plus larges concessions, 
tandis que les morales dites naturalistes finissent par se plier sous 
le joug d'une loi extérieure ou d'une conscience transcendante. Des con- 
clusions analogues ressortissent de la philosophie de la valeur. Même les 
conceptions de Scheler et N. Hartmann qui sont les plus résolues à poser 
la valeur comme un absolu et à laffranchir de toute relativité psychologi- 
que, ont été cependant et comme malgré elles entrainées à penser quelle ne 
peut être vécue ou participée vraiment par l'homme que dans la ligne selon 
laquelle ses tendances s’affirment, s'organisent et se hiérarchisent. Même la 
psychanalyse, qui au début ne voyait dans les impératifs moraux que des 
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normes s'imposant du dehors à l'encontre des tendances instinctives dont elles 
entraînent le refoulement, évolue bientôt vers la conception d'une moralité 
fondée, non plus sur le rejet et la repression brutale de l'instinct, mais sur 
sa franche et loyale acceptation qui le dépassera en se lintégrant. 

Voilà ce que nous apprend Ylétude intéressante de M. Block. Elle 
trace un exposé critique des théories morales mentionnées, qui consiste 
non à leur opposer des objections préconques, mais à les laisser dé- 
velopper elles-mêmes leurs conséquences et leur inconséquences; métho- 
de qui présuppose une connaissance approfondie des doctrines morales 
modernes. L'homme étant un organisme complexe, souple et riche, les 
morales dualistes ont commis lerreur d'avoir figé cette multiplicité 
en une dualité et les autres morales celle d'avoir voulu réduire la nature 
humaine au seul instinct hédoniste, ou à la sympathie, ou à la volonté de 
puissance, ou à toute autre tendance élémentaire. La vérité intégrale sur le 
problème moral est à trouver dans la combinaison des vérités partielles: la 
moralité est une réalité, qui transcende le jeu des tendances, elle le com- 
prend mais le dépasse. En quoi consiste spécifiquement ce dépassement, 
auteur s'est malheureusement abstenu de l'exposer positivement. Ceci ne 
détruit aucunement le três grand intérêt de son ouvrage. ENE ie 


A. A. A. TERRUWE, De neurose in het licht der rationele psycho- 
logie, Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 1949, 24x 15,5 cm., 124 blz. 

Dit werk is een poging tot coordinatie van de psychanalyse met de tho- 
miístische psychologie. Het werd geïnspireerd door een artikel van P. W.J. A. J. 
Duynstee, De verdringing van aristotelisch standpunt gezien. De verhandeling 
vangt aan met een zeer goedkope uiteenzetting van het normale zieleleven 
volgens de rationele psychologie (in feite de thomistische) die nochtans vol- 
gens schrijver geen wijsgerige psychologie zou zijn (blz, 11). Een eigenaardig- 
heid in deze voorstelling is dat de appetitus irascibilis zonder afdoende ver- 
klaring nuttigheidsstreefvermogen wordt genoemd (blz. 20). De verdringings- 
opvatting van Freud wordt dan in het midden geworpen en zonder meer als 
oorzaak van alle neurosen aanvaard (blz. 41). Volgt verder de uiteenzetting 
van haar werking, haar gevolgen, de voorwaarden die haar beïnvloeden, haar 
herstel en prophylaxe. 

De verdringing zal zich niet voordoen wanneer de hartstocht geleid wordt 
door de rede, omdat iedere zinnelijke passie natuurlijkerwijze gedisposeerd 
is om de rede te volgen. De verdringing veronderstelt een conflict tussen 
twee passies, vooral tussen het lust-streefvermogen en het zgz. nuttigheids- 
streefvermogen, waarbij het een de onderdrukking van het ander bewerkt. 
De onderdrukte passie die haar object niet bereikt, blijft dan in een toestand 
van spanning en oefent op het psychisch leven een min of meer onbewuste 
invloed uit. 

De grondfout van dit boek is wel de vermenging van twee standpunten, 
het wijsgerige en het empirische; met louter. speculatieve philosophie kan 
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men wel de verwijderde gronden der psychanalytische gegevens verklaren, 
doch niet hun onmiddellijke oorzaken. In het bijzonder valt in deze studie de 
atomische opvatting tegen waarbij de mens een bundel vermogens wordt in 
dewelke de eigenlijke persoon zoek geraakt. Wellicht hebben de problemen 
van geweten, zonde en wroeging hier veel te betekenen. Het is ook onbegrijpe- 
lijk dat het wetenschappelijk apparaat in dit boek ontbreekt: geen vermelding 
der bronnen waarin schrijfster het thomisme en de verdringingsleer be- 
studeerd heeft. 

En toch is het hier behandelde probleem uiterst interessant. Mocht Dr 
Terruwe de studie hiervan gans op nieuwe basis hernemen, dan zou zij 
zich met dit werk in het gezelschap plaatsen van een R. Dalbier, Maryse 
Choisie, E. De Greeff en andere, die getracht hebben de verhouding tussen de 
klassieke psychologie en de psychanalyse op een meer aanvaardbare wijze 
op te lossen. Ea VPS 


PAEDAGOGIA 


N. PERQUIN, S.J., Paedagogiek. Bezinning op het opvoedkundig 
verschijnsel (Berchmanianum-serie), Roermond-Maaseik, Romen en 
Zonen, 1949, 19 x 13 cm., 296 bl. 

Zoals verwacht werd, staan we hier voor een werk van eerste gehalte. 
ledereen begrijpt, dat men de paedagogie verdeelt in theoretische en prac- 
tische paedagogie. Theorie is altijd iets droger dan praktijk, doch, aan de 


andere kant, is de theorie vertrekpunt voor praktijk, en daarom zeer belang- — 


rijk. De opvoeder, die geen solied-bedachte houding heeft, is gelijk hij die 
bouwt met hout, stro of riet, et wiens werk door het vuur wordt vernield… 
Het boek van P. Perquin, dat afziet van praktische raadgevingen (één be- 
paald inzicht in de paedagogie kan evenwel méér. gevolgen hebben voor 
de praktijk dan vele onmiddellijk praktische déêtails) is, niettegenstaande het 
de theoretische paedagogiek behandelt, niet droog. Integendeel. Wie in 
jeugdbewegingen, patronaten of colleges bezig is met kinderen en op- 
groeiende mensen, zal het werk in één adem uitlezen. Het doet verrassend 
aan de phenomenologische methode hier aangewend te zien op het terrein van 
de paedagogiek. In het eerste hoofdstuk maakt de schrijver een beschrijving 
en ontleding van het «opvoedkundig verschijnsel», ruimt hij de gewone on- 
volledige definitie’s van de paedagogie uit de weg, en bepaalt hij de opvoed- 
kunde als «een hulp naar de volwassenheid», Wat die hulp en die vol- 
wassenheid is, wordt duidelijker in een tweede hoofdstuk: over het doel der 
opvoeding. Volwassen zijn betekent: redelijk denken en handelen en eerbied 
hebben voor (geloven in) waarden.… In afzonderlijke hoofdstukken worden dan 
achtereenvolgens godsdienst, opvoedingsmiddelen, persoonlijkheidsvorming, ge- 
meenschap en sexualiteit met dit opvoedkundig doel, de volwassenheid, ge- 
confronteerd. Hier worden normen duidelijk, waartegenover de gewone 
paedagogische opvattingen (die men tenslotte ergens, zonder kritiek, uit tweede 
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rangsbronnen heeft gehoord) dikwijls verbleken. Het zou inderdaad niet 
mogen gebeuren dat men als leraar, proost of bestuurder van de jeugd, 
het laat bij een aangeboren geschiktheid of ongeschiktheid en een weinig 
ondervinding. Voor wie bedacht en ernstig werk wil verrichten, is het boek 
van P. Perquin dan ook een aantrekkelijke studie. EPE 


BIOGRAPHEIA 


C. VAN MELCKEBEKE, MGR, C.I.C.M., Zegenende handen, Mon- 
seigneur Hubert Otto, 1850-1938, Nederlandse bewerking door 
G. LEYSSENS, C.I.C.M., Leuven, N.V. De Vlaamse Drukkerij, 1948, 
Vonse2somem.. 350 blzin 00 fr: 

Mgr Otto, Brusselaar van oorsprong, werd Scheutist en vertrok als 
missionaris naar Mongolië. Na enige tijd te hebben doorgebracht in Siwantze, 
de oudste christenheid en het centrum van het missiegebied, werd hij verder 
uitgezonden en kwam hij voor de eerste maal in aanraking met het heiden- 
dom. Veertien jaren lang bewerkte hij met onvermoeibare ijver het veld 
aan zijn zorgen toevertrouwd. In 1890 benoemde Paus Leo XII hem tot 
Apostolisch Vicaris van Kansou, de uiterste noord-westerhoek van eigenlijk 
China, in 1878 als vicariaat opgericht en aan de Scheutisten toevertrouwd. 
De nieuwe bisschop vond er twaalf missionarissen, een tiental missieposten, 
2800’ gedoopten en enkele honderden catechumenen, verspreid over een streek 
zo groot als Frankrijk onder tien millioen heidenen. Na 15 jaren taaie 
arbeid had de missie zulke uitbreiding genomen, dat Mgr Otto te Rome kon 
aanvragen, haar te verdelen in twee onderscheiden gebieden. Hij zou zijn 
beste krachten blijven wijden aan het onvruchtbaarste deel, Maar die krach- 
ten werden stilaan door hard werken en zware ziekten ondermijnd. Over- 
tuigd dat een krachtdadiger leider aan het hoofd van de missie moest komen, 
vroeg Mgr Otto aan Rome hem ontslag uit zijn ambt te verlenen. Op 
1 Mei 1918 ontving hij het bericht dat zijn wens was aanvaard. Wanneer 
zijn opvolger was aangekomen, heeft hij zijn geliefd vicariaat verlaten om 
elders als eenvoudig missionaris tot het einde van zijn leven in de missie 
dienst te blijven betonen. «Zegenende Handen» biedt ons een boeiende 
beschrijving van het heldhaftig leven van Mgr Otto en tevens een hele brok 
interessante missiegeschiedenis van China. Bald 


M. E. PIETROMARCHI, O.S.B., Marie-Thérèse Haeze, Fondatrice 
des Filles de la Croix de Liège, Liège, Éditions Solédi — Bruxelles, 
Édition Universelle, 1948, 12,5 x 19 cm., 284 p. 

Cette biographie nous fait connaître la figure sympathique de la fonda- 
trice des Filles de la Croix. Prête à la pratique de toutes les formes de la 
charité et de la miséricorde, elle ne s'engage qu’après mûre réflexion, sérieuse 
consultation et ferventes prières, quilui font connaître l'heure de la Providence. 
Animée d'un rare esprit de sacrifice et ne cessant d’'inculquer à ses religieuses 
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amour de la Croix, elle est pour chacune de ses filles une mère pleine 
d'aftection et de condescendance délicates. 

Histoire de la fondatrice, la biographie est aussi l'histoire des modestes 
origines et du merveilleux développement de sa fondation, Les quatres 
premières Filles de la Croix recurent le saint habit le 8 septembre 1833. 
Avant sa mort, le 7 janvier 1876, Mère Marie-Thérèse l'avait donné à 
environ huit cent religieuses. Lorsque le 9 janvier 1941, en présence de 
Sa Sainteté le Pape Pie XII, fut proclamée l’héroïcité des vertus de la 
vénérable Servante de Dieu, sa congrégation avait des établissements en 
Belgique, en Allemagne, en Angleterre, en Irlande, en Italie, en Hollande, 
aux Indes et au Congo; ses filles se dévouaient aux ceuvres de charité 
les plus diverses. 

La lecture de cette attachante biographie laisse au fond de l’âme une 
bienfaisante impression. LE: 


B. NAAYKENS, M.S.C., Liefde en Barmhartigheid, De Zending van 
Zuster Jozefa Menendez, Brussel — Amsterdam, Desclée De Brouwer 
en. Gie, 1949,-16 x 20,5 cm, 240 blz. 

Bij het schrijven van dit keurig uitgegeven boekje volgde de Auteur 
een oorspronkelijk Frans werkje getiteld «Un Appel à lAmour >» : een 
biographie van Zuster Jozeta Menendez, die steunt op eigenhandige aante- 
keningen van de kloosterlinge en die vooral wijst op de haar toevertrouwde 
bovennatuurlijke zending. 

Maria Jozeta Menendez was van Madrileense oorsprong. Ze trad, na 
veel hinderpalen te hebben overwonnen, op dertigjarige leeftijd in 1920 te 
Poitiers in de Congregatie der Religieuzen van het H. Hart en stierf daar 
in 1923, na zeer wonderbare wederwaardigheden te hebben doorgemaakt. 

De Goddelijke Zaligmaker wilde door haar opnieuw de voornaamste 
beginselen van ores geloof in het volle daglicht stellen en nogmaals de 
gevoelens van zijn H. Hart ten opzichte van de imensen: zijn liefde en 
barmhartigheid bekend maken, opdat de mensen door die nieuwe openbaring 
en door de genade daaraan verbonden, Hem op hun beurt meer zouden 
beminnen en Hem onvoorwaardelijk hun vertrouwen zouden schenken. Men 
leest deze bladzijden niet zonder ontroering. INTE: 


J. SCHRIJVERS, C.SS.R., L'Histoire Merveilleuse de Sceur Varvara 
(Cathérine Szepka), Louvain, Bibliotheca Alfonsiana, 1949, 14 x 20,5 cm, 
200 p., 60 fr. 

Cathérine Szepka fut une simple paysanne ukrainienne gréco-catholique 
née en 1896. A l'âge de 12 ans elle fit le veeu de chasteté. Puis, après 
bien des épreuves, elle entra dans la jeune congrégation ukrainienne des 
sceurs de Saint Joseph. Elle y recut le nom de Sceur Varvara. Avant sa 
profession elle connut de nouvelles difficultés, mais soutenue par Notre - 
Seigneur elle resta fidèle à sa vocation religieuse. En 1925 elle devint 
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supérieure générale de sa congrégation et occupa ce poste jusqu’à sa mort en 1942. 

Sur lordre de son Directeur, Sceur Varvara composa deux séries de 
notes. La première série relate les principaux événements de sa vie depuis 
sont serment de chasteté jusqu'à son élection comme supérieure générale; 
la seconde rapporte les faits les plus importants de son généralat jusqu’en 
1934. Avec simplicité et franchise Soeur Varvara raconte les faveurs dont 
elle fut l'objet et les infidélités qu'elle eut à se reprocher. 

Pour la composition de son ouvrage VA. a suivi le récit de Sceur 
Varvara. Pour la description de la période 1934-1942, qui fait défaut dans 
le manuscrit, il s'est servi de lettres de la religieuse ou de ses sceurs. Cette 
biographie ne manquera pas d’éditier le lecteur. TES 


G. HUNERMANN, Le Pere Damien de Veuster, 'Apôtre des Lépreux, 
traduit par M. Grandclaudon, Tournai, Casterman — Mulhouse, 
Éditions Salvator, 1949, 13 X 20 cm, 318 p., 78 fr. b. 

Une biographie romancée du Père Damien universellement connu sous 
le nom d’Apôtre des lépreux. Du point de vue de l'histoire et de la psycho- 
logie du héros chrétien, elle n’apporte rien de neuf, mais le récit des 
différentes phases de la vie du grand missionaire est si vivant, pittoresque, 
Émouvant et attachant qu’on ne commence pas la lecture sans vouloir la 
poursuivre jusqu’au bout. JA Es 


IUS CANONICUM 


H. Roornorr, Le droit des sociétés sans voeux, Bruges, Desclée-De Brouwer, 1949, 
24 x 15 cm, 212 p., 125 fr. 

A la différence des Instituts séculiers, les sociétés sans voeux représentent un 
état de vie qui est depuis longtemps juridiquement reconnu par le droit canonique. 
En fait, dans la vie de l'Eglise, ces sociétés sont loin d'être quantité négligeable ; 
citons parmi les plus connues: les Lazaristes, les Oratoriens, les Sulpiciens, les 
Sociétés des missions d'Afrique, des Missionnaires Africains, des Missions étrangères 
de Paris, les Filles de charité etc. 

Répondant à un désir exprimé par ces instituts, le Père Roothoff, membre de 
la Société des Missions Africaines de Lyon, avait entrepris de rédiger un commen- 
taire détaillé de la législation commune aux Sociétés sans vceux. La mort l'ayant 
surpris avant qu'il ait publié son manuscrit, c'est un de ses confrères, le R,‚P. 
Weyden, qui s'est acquitté de cette tâche, en faisant les adaptations nécessitées par 
la constitution «Provida Mater» du 2 février 1947 sur les Instituts séculiers. Dans 
une première partie, le P, Roothoff s'attache à préciser le caractère spécifique des 
Sociétés sans voeux en les comparant aux autres sociétés ecclésiastiques: les reli- 
gions, les associations, les instituts séculiers. La seconde partie de l'ouvrage, plus 
spécialisée, a pour objet le commentaire des canons du Code (can. 674-681) qui 
fixent les règles du droit commun relatives aux sociétés sans vceux, 

Dans son ensemble, et surtout dans sa première partie, ouvrage du P. Root- 
hoff intéressera tous ceux qui souhaitent approfondir leur connaissance des différents 
états de vie reconnus par le droit actuel de l'Église. M. F, 


— 200 — 


H. Van Grorssen, O. F. M. Cap., De Apostolische Faculteiten voor missiegebieden, 
Tekst met commentaar, Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 1949, 28x15 cm., 
128 blz, 50 fr. 

Om het bekeringswerk onder de heidenen te bevorderen heeft de Kerk sinds eeuwen 
uitgebreide volmachten verleend aan de missionarissen. Zo heeft Van Groessen gemeend 
de Nederlandstalige zendelingen een dienst te kunnen bewijzen door het uitgeven 
van een lijst der apostolische faculteiten. Hij voegde er een kort kommentaar bij, 
zoals dit in 1941 door de H. Congregatie tot Voortplanting des Geloofs in vernieuwde 
vorm aan de missie-Ordinarissen werd toegezonden. Vele missionarissen zullen de 
bewerker hiervan dankbaar zijn om deze grote dienst aan het missiewerk bewezen. 

eV: 


SOCIOLOGIA 


J. Lecrercee, Introduction à la sociologie, Louvain, Institut de recherches économi- 
ques et sociales de l'Université de Louvain, 1948, 20 x 13 cm., 272p. 

Cet opuscule est une des meilleures introductions de haute vulgarisation à la 
sociologie. L’A. ytrace une brève histoire de la sociologie et de ses divers écoles : 
époque scolastique, période romantique, ébauche d'une science sociale moderne. En 
ce qui concerne cette dernière époque l'auteur insisteàbon droit sur les écoles so- 
ciologiques francaise, américaine et allemande. Avec la lucidité qui lui est propre 
il expose l'objet particulier de la sociologie et distingue cette science positive de la 
philosophie sociale et de la politique sociale. Il la divise ensuite en sociologie générale 
et spéciale et psychologie sociale, et esquisse enfin la méthodologie de cette discíi- 
pline. Élargissant le cadre habituel des introductions, l'auteur examine quelques élé- 
ments sociologiques utiles à la solution de nombreux problèmes moraux. 

Par cette publication, nous n'en doutons pas, M. le Chanoine Leclercq vient 
de rendre un nouveau et un grand service à tous ceux et principalement aux mora- 
listes, qui veulent participer à la sollicitude que Y'Église ne cesse de porter aux 
problèmes sociaux. IAS 


C. Van GesteL, O. P., Inleiding tot de sociale leer der Kerk, Antwerpen, ’t Groeit; 
Bilthoven, H. Nelissen, 1949, 19,5x13,5 cm., 96 blz., 42 fr. 

Dit werkje geeft geen uiteenzetting van, maar alleen eeu inleiding tot de sociale 
leer van de Kerk, Het duidt de redenen aan en de gronden waarom de Kerk zich 
met het sociaal probleem inlaat; tevens geeft het de documenten waarin de kerke- 
lijke sociale doctrine vervat ligt. Volgen dan ook enkele principes welke in de 
interpretatie der pauselijke encyclieken moeten in acht genomen. 

Dit alles, samen met een oordeelkundige bibliographie, maakt het boekje tot 
een nuttige gids voor hen die de moeilijke studie der kerkelijke sociale leer willen 
aanpakken. Nel 5 


VARIA 


Akten van Z.H. Paus Pius XII 1948, Antwerpen, 't Groeit, 1949, 
SND ZD ei 

De uitgeverij ’t Groeit brengt door de nederlandse uitgave van de akten 
van de Paus ongetwijfeld het onderricht en de richtlijnen van het hoogste 
kerkelijk gezag nader tot het volk. In deze tijd dat het woord van Rome 
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meer en meer weerklank moet vinden in de wereld, doen priesters en leken 

er goed aan nader kennis te nemen van de richting die de Paus naar voor 

brengt in zijn toespraken tot de K. A.-groeperingen, sociale verenigingen, enz. 
M. F. 


Dagmisboek met uitleg, Vesperale en Rituale samengesteld met de 
medewerking van de Hoogw. Abt B. CAPELLE en de monniken 
van Keizersberg, Turnhout, Brepols, 1949. 

Missel quotidien commenté avec Vespéral et Rituel, publié avec la 
collaboration du Rme D. B. CAPELLE et les moines du Mont César, 
Turnhout, Brepols, 1949. 

Deze beide missaals hebben de grote gave volledig en terzelfdertijd zeer 
handig te zijn voor het gebruik. Bij de schikking van de verschillende delen 
werd gezorgd dat het gewone van de Mis en de Vespers in het midden van 
het missaal werd geplaatst. Voorafgaand hieraan staat het volledige tijdeigen ; 
volgt het Commune et Proprium Sanctorum, met een degelijke behandeling 
van de verschillende sacramenten. Bovendien bevatten beide missaals goede 
inleidingen tot ieder cyclus, ze zijn typographisch zeer verzorgd en keurig 
uitgegeven. M. F. 


B. Du MOUSTIER, Wijsheid en Schoonheid uit negentien eeuwen 
katholieke Wereldletteren, Antwerpen, 't Groeit, 1950, 16,5x15 cm, 
320 blz., geb. 139 fr. 

De Schrijver had de gelegenheid in verschillende landen ín cosmopo- 
litische kringen en welvoorziene bibliotheken en dan telkens jaren achtereen, 
in contact te komen met het denken, spreken en schrijven der voornaamste 
Europese cultuurvolkeren. Hij heeft die gelegenheid gretig uitgebuit, verwoed 
gelezen in steeds meer talen en methodisch aangetekend wat hem in zijn 
lectuur bizonder trof of ooit benutbaar leek (bl. 9). Met de hulp van die 
aantekeningen heeft hij de bloemlezing samengesteld die wij híer aan- 
kondigen. 

Uit een overzicht van het werk blijkt dat de Schrijver heel de christe- 
lijke litteratuur vanaf de II° tot de XX° eeuw in nagenoeg al haar genres 
doorliep en dat hij vertaalde uit niet minder dan elf talen. De Schrijver 
betreurt zelf, dat hij niet alle grootheden der katholieke wereldletteren of 
zelfs niet al de allergrootsten een plaats kon geven (bl. 11). Hij wilde zich 
beperken tot honderd stukken en bij voorkeur uittreksels aanbieden die men 
niet in alle bloemlezingen aantreft en die de mensen van vandaag nog iets 
te zeggen hebben (bl. 12). Zijn keus getuigt van veel goede smaak. De 
vertalingen schijnen welgeslaagd. Vóór elk uittreksel heeft men een korte 
inleiding over de auteur en zijn werk, een kleine synthese die toelaat de 
uitgekozen bladzijden beter te begrijpen. 

Een merkwaardig, mooi uitgegeven boek dat de geest en het hart van 
de lezer verruimt, ERE: 
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OPUSCULA RECEPTA 


G. C. J. Danrrs, Religieus- Historische Studie over Herodotus, Antwerpen, 
N. V. Standaard-Boekhandel, 1946, 35 x16 cm. 202 blz. 

Herodotus is een fel omstreden figuur in de literatuur, niet omdat hij als studie- 
object zover van ons is verwijderd, maar voornamelijk omwille van de tijd waarin 
hij leefde. De studies over hem lijden gemakkelijk onder het tweeslachtig karakter 
van de overgangstijd tussen de goedgelovigheid in mythen en sagen van de 6° eeuw 
v. C, en het sophistisch scepticisme, en derhalve verdedigen zij veelal tegenstrijdige 
meningen. Deze studie zal een flinke bijdrage zijn tot de ontknoping van een 
eeuwenlange discussie. Haar grote verdienste is, dat zij een goed-verantwoorde, 
harmonische verklaring geeft van Herodotus’ persoon, kritiek en opvatting van de 
geschiedenis. De woorden van Herodotus zelf ontledend, bepaalt schr, in het eerste 
deel, de ideeën en de opvatting van Herodotus over het goddelijk ingrijpen in het 
leven der mensen door middel van dromen, orakels en wonderen. Dit gedeelte is 
reeds zeer belangrijk voor de kennis van de oude Griekse, religieuse begrippen en 
van hun evolutie, Het tweede deel is gewijd aan het onderzoek van Herodotus’ 
kritiek en geschiedenis-opvatting, in het licht van zijn levensbeschouwing. 

Kortom, deze uitgave past volkomen in het kader van de « Historische Biblio- 
theek van Godsdienstwetenschappen». 


M. Anpré, L'Angéligue Maria Goretti, VAgnès du XX° siècle, Toulouse, Apos- 
tolat de la Prière - Tournai, Casterman, 1949, 12,5x16,5 cm., 88 p., 16 fr. 

Maria Goretti naquit à Corinaldo près d'Ancône en 1890. Elle fit sa première 
communion en 1901. Quelques mois plus tard, à peine àgée de douze ans, elle 
mourra à la suite des coups de couteau qu’un jeune paysan brutal lui infligea, parce 
qu'elle ne voulut pas pécher avec lui. Avant sa mort elle eut l'occasion de par- 
donner publiquement à son assassin, qui, dans des circonstances Éémouvantes fut aussi 
réconcilié avec la mère de la victime. Le 27 avril 1947, en la présence de sa vieille 
mère et de son meurtrier converti, eut lieu la béatification, le 24 juin 1950 la ca- 
nisation de la jeune martyre de la chasteté, 

Dans cette brochure l’A. nous raconte la touchante histoire de l'héroïque enfant 
et les principales étapes de sa glorification. TE 


1. Van Hourrvyvr, O.S.B., Dom Robert de Kerckhove d'Exaerde, Premier Abbé 
du Mont-César, 1841-1899-1942, Louvain, Éditions du Mont-César, 1950, 14x 18 cm., 88 p. 

La brochure rapporte dans ses grandes lignes la vie de Dom Robert de Kerck- 
hove d'Exaerde. Les premiers chapitres font connaître le gentilhomme, le moine, 
le fondateur du Mont-César; les suivants évoquent l'impressionnante physionomie 
et les derniers jours du vénérable religieux. Plusieurs photographies judicieusement 
choisies rehaussent l'intérêt de l'esquisse biographique. LEnS 


Affligemensia, Bijdragen tot de geschiedenis van de abdij Affligem vanaf haar 
stichting tot aan het concordaat van 1801, Aflevering 6, Maart 1949, Hekelgem, 
Abdij Afligem. 

Deze aflevering bevat: een bijdrage aangaande een lofdicht op de vurigheid van 
de Affligemse kloostergemeente in de 12° eeuw; een studie van Dr P, Gorissen 
over de betrekkingen tussen Affligem en Engeland tijdens de 12° eeuw ; een lijst 
van Affligemse monniken uit de Catalogus monachorum van Dom Beda Regaus, 
gecommenteerd door Dom C, Coppens. 
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P, Duparze, O.P., Optimisme devant ce monde (Foi Vivante), Paris, Édit. de 
la Revue des jeunes, 1949, 19x12 cm., 166 p., 225 frs fr. 

Quelle doit être l'attitude du chrétien en face du monde? Telle est la question 
que l'auteur se pose dans cette brochure. Pénétrant jusque dans les fondements 
derniers de la conception du monde, la, montre comment tour à tour optimisme 
et le pessimisme chrétien y trouvent leur justification. On ne peut rejoindre les 
deux tendances, pense-t-il, qu'en les dépassant dans un mouvement, qui entraine un 
monde pécheur vers une fin bienheureuse à travers la croix de Jésus-Christ. 


K. Scuoeters, S.J., Sint Jan Berchmans, Een vaandrig van Christus (1599-1621), 
Turnhout, Apostolische school, 1949, 15,5x19,5 cm, 64 blz, 

Een rijk geïllustreerde levensschets van Sint Jan Berchmans voor de Vlaamse 
K‚A-jeugd door de auteur van het algemeen geprezen werk: Sint Jan Berchmans, 
Kind van zijn volk en van zijn tijd. 


ZIS FRANCISKANESSEN, Twee Zonnekinderen, Gent, Leeuwstraat, 1, 1950, 26x18 
cm., 82 blz., 10 fr, 

Een smaakvolle brochure, rijk geïllustreerd, over het leven in het klein-novi- 
ciaat of juvenaat van het Crombeen. Nu het probleem der vrouwelijke roepingen 
nijpend is, komt dit initiatief gelegen, hoewel daardoor het probleem niet opgelost 
wordt, 


E. Moszmaier, Sacrificium Laudis, Stuttgart, Verlag Otto Schloz, 1947, 13,50 x 10 
cm., 165 blz. 

Dit boek verklaart het psalterium als een hulde aan God door het mystiek 
lichaam van Christus gebracht. 


P. Barser, De lichamelijke passie van Jezus, Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 
1950, 16x10 cm, 45 blz., 10 fr. 

Nederlandse vertaling door J. Peustjens, C. SS. R., van de brochuur van Dokter 
Barbet, waarin de Parijse chirurg een aangrijpend beeld van Jezus’ lijden schildert. 


S. SrEHMAN, O.S.B., Le voyage à l'ancre, Tournai, Casterman, 1949, 12,5 x16 
cme 108 Pp, 89 fr: 

Ce livre est un journal de bord dans lequel le novice d'abord, le profês en- 
suite laisse sur le feuillet courir sa plume pour décrire, d'une facon surprenante, 
originale et neuve, homme en quête de la vérité. 


H. Desmer, Zmitation de Jésus-Cnrist, essai de traduction en sentences rythmées 
dans le ton de original, Bruges, Desclée-De Brouwer, 1949, 12x 19 cm., 464 p., 65 fr. 
Le titre de l'ouvrage en révèle assez le contenu. La première édition fut vite 
épuisée, la seconde est plus maniable du fait qu'on a réduit légèrement son format. 
On éprouve un réel plaisir à lire cette prose harmonieuse en même temps que fidèle- 


L. Rucer, In terraim bonam (Collection : le prédicateur des enfants, 4°s.,2° p.,) 
Tournai, Casterman, 1950, 12x18,5 cm., 252 p., 48 fr. 
Sermons très attravants pour enfants, émaillés d'anecdotes qui captiveront les 


jeunes. 


— 204 — 


R. ScrockaerT, Bloemlezing wit de hekeldichten van D. Juvius Juvenalis, 
Leuven, Vlaamse Drukkerij, 1949, 22,5x14 cm., 187 blz., 70 fr. 

Een medicus met drukke praktijk heeft nood aan wat humanistische versnapering, 
wil hij niet verzapden in de techniek van het vak. Prof. Schockaert is een van die 
— spijtig genoeg, zeldzame — vertegenwoordigers van een oud geslacht geneesheren 
dat van de klassieke oudheid nog wat meer overhield dan medische benamingen 
van Griekse of Latijnse oorsprong. Hier biedt hij ons een interessante bloemlezing 
met berijmde vertaling en aantekeningen uit Juvenalis. 


J. Iwanicki, Dedukcja naturalna ì logistycna, Warsawa, Nakladem Polskiego 
Tow. Teologicznego w Warszawie, 1949, 24,5 x18 cm, 164 p. 

Logos. Periodicum theologiae Trimestriale. Edited by the Ukrainian Redemp- 
torist Fathers, St Mary’s Seminary, Waterford, Ont., Canada, vol. 1, n.1, 1950. 


H. Trans, O.F.M., Troost in Treuren, Mechelen, St Franciscusdrukkerij, 1950, 
19x13 cm.‚, 149 blz., 40 fr. 

Indien P. Thans nog meerdere mensen genoegen kan doen met verzen voor 
doodprentjes te maken,.goed ; maar het ware best die niet uit te geven, 


R. Craupe, S. Paul. Principes Apostoliques (Études Religieuses, n° 630-631), 
Liège, rue Fétinne, 50, 55 p., 12 fr. 


KS 


Articuli 


HET PROBLEEM VAN KRONIEKEN (1). 


Ondanks de enthousiaste aanbeveling van Hieronymus (2) heeft 
Kronieken nooit in de kerkelijke exegese het succes gekend der 
overige historische boeken van het Oude Testament. Dit valt licht te 
begrijpen : men kon, om de geschiedenis van Israël te schrijven, het 
best stellen zonder Kron.; de interesse die de Paraleipomena, begre- 
pen als het surplus aan historische gegevens tegenover Sam. en Kon. (3), 
boden, kon het bij de meeste lezers niet halen bij de saaiheid van 
eindeloze genealogieën en eentonige tempellijsten. 

Sedert de moderne tijden, — om precies te zijn, sedert Luther, — 
sloeg deze negatieve houding om in een werkelijke aanval tegen 
Kron., en het loont de moeite in grote trekken de controverse rond 
dit bijbelboek te schetsen, ten einde de veelzijdigheid van het pro- 
bleem te belichten en de klippen te signaleren waartegen exegeten van 
formaat gestrand zijn. 


Voor en tegen. 


Bij het begin van de XIXe eeuw zijn de exegeten inzake Kron. 
over twee kampen verdeeld en de discussie betreft vooral de histo- 
rische waarde van dit bijbelboek. 

De conservatieven of de Advokaten der Chronik (4) hebben als 
voorman J.G. Eichhorn (5). Deze neemt wel aan dat de chronist de 


(1) Deze bijdrage is ten dele een omwerking van de inleiding op mijn proef- 
schrift De parallelverhalen in Samuel en Kronieken, samengesteld onder leiding van 
Prof. J. Coppens, en verdedigd voor de Faculteit van Godgeleerdheid aan de R.K, 
Universiteit te Leuven, 1947. 

(2) Ad Paul, P. L. XXII, col. 548 : « Paralipomenon liber, id est instrumenti 
veteris epilomê, tantus ac talis est, ut absque illo si quis scientiam Scripturarum 
sibi voluerit arrogare, seipsum irrideat ». 3 

(3) Cfr J. Goerrsperoer, Die Bücher der Chronik oder Paralipomenon (FELDMANN- 
HerkenNe. Die Heilige Schrift des Alten Testamentes IV, 1), Bonn, 1989, blz. 1-2. 

(4) De naam is van J. WELLHAUSEN. 

(5) J.G. Eicumorn, Einleitung ins Alte Testament, 3 din., Leipzig, 1780-83, 
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geschiedenis van Israël door een bepaalde bril ziet, maar betoogt niet- 
temin dat zijn bronnen, zowel de canonische als de andere, hetzij 
hij ze vermeldt of er stilzwijgend gebruik van maakt (tempellijsten 
en archiefstukken), voldoende de historische waarde van zijn werk 
garanderen. Eichhorn confronteert Kron. met de overige historische 
boeken, inzonderheid met de parallelverhalen in Sam., maar uit deze 
vergelijking blijkt naar zijn mening dat het getuigenis der beide bij- 
belse tradities substantieel eensluidend is. Ook grasduinen de conser- 
vatieven naar de andere bronnen van de chronist en zij nemen aan dat 
deze wel even betrouwbaar en even nauwgezet overgenomen zullen 
zijn als de canonische bronnen. 

Aan het hoofd van het tegengestelde kamp staat voorlopig M.L. 
de Wette (1). Deze wil zich niet laten bekoren door een Eldorado 
van onbekende schatten, en houdt zich bij de canonische geschriften 
als enige bron van Kron.; hij is precies geërgerd over de losheid 
waarmede de chronist zich van deze bedient en aanziet meteen de 
toemaat aan gegevens als een idealiserende reconstructie van een ver 
verleden, gezien door de enge kijker van levietische partijpolitiek. 

De twee voormannen brachten het tot twee groepen (2): de 
Wette kreeg de uiterste linkerzijde van de rationalistische Pentateuch- 
critici op zijn kant (3), terwijl de meer gematigden en al de ortho- 
doxen de zienswijze van Eichhorn bijtraden. J.G. Dahler (4), die de 
beschuldigingen van de Wette op de voet volgt, praat elke afwijking 
van de chronist goed en zijn oordeel klinkt als een generale absolu- 
tie (5). Meer gematigd, in de lijn van Eichhorn, schreef C.F. Keil (6) 


(1) W. M. L. pe Werrs, Kritischer Versuch über die Glaubwürdigkeit der 
Bücher der Chronik (Beiträge zur Einleitung in das Alte Testament 1), Halle, 
1806, blz. 1-132. 


(2) Vóór de Wette werd Kron. reeds aangevallen door Spinoza, Zac. Theol. 
Politici IX-X, en Oeper, Freie Untersuchungen über einige Bücher des Alten 
Testaments, 1771, doch hun stem klonk in de woestijn. 

(3) C. W. P. Grampero, Die Chronik nach ihrem Geschichtlichen Charakter und 
ihrer Glaubwürdigkeit neu geprüft, 1828. — In., De geloofwaardigheid en het belang 
van de Chronieken voor de Bijbelsche Geschiedenis, 1830. — Ip., Die Bücher der 
Chronik. Ihr Verhältnis zu den Büchern Samuels und der Könige; ihre Glaub- 
würdigkeit und die Zeit ihrer Abfassung, in Theol. Quartalschrift, Tübingen, 1831, 
blz, 201-282. — K. Grar, Die geschichtlichen Bitcher des Alten Testaments, 1866, 
blz. 114-247. 

(4) J.G. Danver, De librorum Paralipomenon auctoritate atque fide historica, 1819. 

(5) «Absolvendum eum (nl. de chronist) esse ab istis iniustis incriminationibus 
(nl. deze van de Wette), et fidem eius historicam puram esse atque integram ». 

(6) C.F, Kem, Apologetischer Versuch über die biblische Chronik, 1883. 
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en aan katholieke zijde F. C. Movers (1). De conservatieven 
beriepen zich vooral op detailvergelijkingen, en hadden minder oog 
voor het historisch perspectief, het Gesamtbild. Zij gaven er zich 
bovendien te weinig rekenschap van, dat al hun ijver om de ge- 
schreven bronnen van Kron. te onderkennen, het probleem der histo- 
riciteit slechts duidelijker omschreef zonder het op te lossen. 


Julius Wellhausen. 


Midden het gekibbel der mindere goden dook er een man op, die 
voor lange tijd het getij met zelfzekerheid zal beheersen : Julius 
Wellhausen. Deze wist de disparate aanvallen tegen de traditionele 
opvatting over de wets- en historische tradities van het Godsvolk tot 
een systeem uit te bouwen en in een definitieve canon te lanceren. 
In zijn Prolegomena (2) buitte hij meedogenloos de voornoemde te- 
korten der conservatieven uit en sprak over Kron. een verdict uit 
waarbij het voor altijd uit de rij der historische boeken van het 
Oude Testament zou worden verbannen (3). Het algemeen kader 
van het Wellhauseniaans systeem is voldoende bekend. Zijn opvatting 
over Kron. kan als volgt worden samengevat : Kron. is de histo- 
rische transpositie van de priesterlijke wetgeving (P) en dus de grote 
verantwoordelijke voor de vervalsing die het historisch beeld van Is- 
raël’s ontwikkeling heeft ondergaan bij de invoering van de priester- 
lijke wetgeving. De jongste codex van Israël’s legale traditie, die zou 
thuishoren in de historische sfeer van Esdras en Nehemias en bij be- 
nadering. te dateren zou zijn in 444, moet chronologisch in de rij 
der Oud-Testamentische boeken ingelast worden tussen de hervor- 
mingscodex van Ezechiël (40-48) als terminus a quo en de redactie 
van Kron. als terminus ad quem. Kron. zelf bedoelde die priester- 
lijke wetgeving historisch te funderen in de praeëxilische, zelfs pa- 
triarchale traditie, kon dus kritisch gezien moeilijk geschiedenis 
heten, en droeg op de koop toe geen eigen, oorspronkelijke visie in 
zich (4). 


(Gi) F.C. Movers, Kritische Untersuchungen über die biblische Chronik, 1884. 

2) J. WerLHaAUsEN, Prolegomena zur Geschichte Israels, 1883, 5e uitg., Berlijn, 
1899, blz. 169-228. De Prolegomena zijn in hoofdzaak een heruitgave van de Ge- 
schichte Israels, 1878, (over Kron. blz. 177-237). 

(3) Konsekwent met zijn uitspraak, gewaardigde Wellhausen zich dan ook niet 
over Kron. te spreken in Die Composition des Hexateuchs und der historischen 
Bücher des Alten Testaments, Berlijn, 1889. 

(4) Om de groei, de uitbouw en de latere evolutie van het Wellhauseniaans 
systeem, samen met het geestelijk klimaat er rond, te kennen, leze men J. Coppens, 
Histoire critigue des livres de l'Ancien Testament, 3° uitg., Brugge, Desclée De Brou- 


wer, 1942, 
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Wellhausen nam als uitgangspunt voor zijn bewijsvoering de pa- 
rallelverhalen in Kron. en Sam.-Kon. Deze teksten lagen als vergelij 
kingspunt voor de hand, omdat zij niet eerst door bronnenscheiding 
moesten blootgelegd worden en bovendien gemakkelijk te dateren 
waren. Uit de vergelijking blijkt voor Wellhausen zonder enige twij- 
fel dat de chronist zijn canonische bronnen heeft verraden; er is 
immers een volledige ommekeer in de voorstelling van Israëls ge- 
schiedenis waar te nemen en in deze omzetting is de voornaamste 
factor P geweest. David is niet meer een legerhoofd of beter een 
hordeleider met een bende huurlingen, maar een vroom tempelstichter 
en de grondlegger van de cultus, zelf grootcantor en ceremoniemees- 
ter aan het hoofd van een zwerm priesters en levieten, een heilige 
in wierookwolken. Zoals P de wet ontving uit de handen van Mozes, 
zo dankt de chronist de tempelmuziek en het cultuspersoneel aan 
David. Wat in de oudere tradities niet overeenstemt met de wet - 
en hiermee is in hoofdzaak P bedoeld - wordt meedogenloos geweerd, 
en anderzijds wordt het historische beeld opgesmukt met de lievelings- 
thema’s van de tijd: priesters en levieten, vuur uit de hemel, nale- 
ving van de wettelijke gerechtigheid. en veel muziek. Na Salomon’s 
regering moeten wij ons enkel interesseren aan de geschiedenis van 
Juda, omdat het Noorderrijk volgens het heersende tijdsbegrip (P) af- 
vallig is geworden van de rechtmatige cultus; in feite echter, meent 
Wellhausen, is het Noorden steeds het eigenlijke Israël geweest, dat 
zowel politisch als religieus de toon aangaf. De chronist idealiseert 
Juda en Jerusalem als centrum van de legitieme cultus, en in dit 
perspectief wordt de geschiedenis totaal vervlakten desnoods verdraaid. 
Zo zijn er alleen « goede» en «slechte» koningen: de hervormingen 
van Asa, Josaphat en Ezechias e. a. zijn niet opeenvolgende stadia van 
een geleidelijke evolutie, maar het herstel van een oorspronkelijke 
modelsituatie, in overeenstemming met de Mozaïsche wet, namelijk P. 
De onderscheiden regeringen spelen zich af volgens het meest starre 
pragmatisme, waarvan de profeten de levende werktuigen zijn. Indien 
de chronist zo willekeurig omsprong met de canonische bronnen, 
wat moet men dan wel denken van het eigen werk van Kron. ? 
Niets anders dan dat het persoonlijk brouwsel is, naar vorm en in- 
houd geïnspireerd door de geest van het Judaïsme en voornamelijk 
door P. De Quellen-hypothese van Eichhorn en Movers kan de 
werkwijze van de chronist niet goedpraten. 

Scherper vonnis kon moeilijk over Kron. worden uitgesproken en 
het sarcasme in de toon heeft het nog striemender gemaakt. Toch 
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wist Wellhausen, dank zij zijn profetische allure, zijn opvattingen 
aan de man te brengen, al waren de leerlingen niet altijd zo vlijm- 
scherp als de meester. 

Meer gematigd in uitdrukking en meer genuanceerd in opvatting, 
nam A. Kuenen (1) toch ook een afwijzende houding aan tegenover 
Kron. E.L. Curtis-A. A. Madsen (2) waren bereid te aanvaarden 
dat onder de addities in Kron. links en rechts er ook ene was met 
historische waarde, terwijl W.R. Smith-S. Driver (3) en P. As- 
mussen (4) de Wellhauseniaanse stelling zonder meer overnamen. In 
dezelfde zin als Wellhausen doch zonder de zelfzekerheid van de pa- 
troon schreven W. E. Barnes (5), Soares (6). J. Benzinger (7) en 
H.H. Howorth (8). 


De anti-Wellhauseniaanse reactie. 


In gelovig-protestantse (9) en in katholieke (10) kringen bleken 
de exegeten door het vonnis van Wellhausen overstuur; hun oppositie 


(1) A. Kuenen, Mistorisch-critisch onderzoek naar het ontstaan en de verzame- 
ling van de boeken des Ouden Verbonds, 1, 2° uitg., Leiden, 1884, blz. 433-493 
(1° uitg., 1861-1865). 

(2) E. L. Curris-A. A. Mapsen, A critical and exegetical commentary on the 
Books of Chronicles (The international critical commentary), Edinburg, 1910. 

(3) W. R. Smrru-S. R. Driver, Chronicles in Cureyre-Brack, Encyclopedia Bi- 
blica, 1899. 

(4) P. Asmussen, Priestercodex und Kronik in ihrem Verhältnis zueinander, in 
Theologische Studien und Kritiken, 1906, blz. 165-179. 

(5) W. E. Barnes, The midrashic element in Chronicles, in Hxpositor, 1896, 
blz. 426-439. — In., Chronicles a Targum in Expository Times, VIII, 1896-1897, blz. 
816-819. — Ip., The religious standpoint of the Chronicler, in The American jour- 
nal of semitic languages and literatures, XIII, 1896-1897, blz. 14-20. — Ip., The 
Book of Chronicles (The Cambridge Bible), 1899. 

(6) Soares, The import of the Chronicles as a piece of religio-historical litera- 
ture, in American journal of theology, III, 1899, blz. 251-274. 

(7) J. Benzineer, Die Bücher der Chronik erklärt (K. Marrr, Kurzer Hand- 
kommentar z. A. T., XX), 1901. 

(8) H. H. Howorrn, Unconventional views on bible-text, in Proceedings of 
the Society of Biblical Archeology, Dec. 1905, blz. 267-278. 

(9) A. KroSTERMANN, Chronik in Realencyclopädie für protestantische Theologie 
und Kirche, IV, blz. 84-98. — F. Brown, Chronicles I and II, in Hasrinas, Dic- 
tionary of the Bible, 1, blz. 389-397. 

(to) F. ve HummeLAvEr, Commentarius in librum primum Paralipomenon (Cur- 
sus Scripturae Sacrae… V. T., L, 7), Parijs, 1905. — Mancenor, Paralipomèênes in 
Vieovroux, Dictionnaire de la Bible, 1908. — N. Scnröcr, Die Bücher der Chronik 
überseltzt und erklärt (Kurzgef. wiss. Komm. z. d. hl. Schr. d. A. T., 1, 3, 2) 
Weenen, 1901. — R. Cornery-A. Merk, Zntroductionis in S. Scripturae libros com 
pendium, 1, Parijs, 1929, blz. 898-407. — A. Cramer, Paralipomènes in Dictionnaire 
de Théologie catholique, XI, 2, 1982, col. 1971-1994. 
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beperkte zich veelal tot struisvogelpolitiek die weinig aarde aan de 
dijk bracht. Zo bijvoorbeeld voelt J. A. Howlett (1) Wellhausen’s 
kritiek op 1 Kron. 10 aan de tand, waarbij hij vooral het gemis 
aan fair-play aan de kaak stelt; voor het overige beperkt zijn repliek 
zich tot een aantal wijze raadgevingen, die thuis horen in een 
hoofdstuk over de inerrantie der H. Schrift en beroept hij zich ook 
op de bronnen van Kron., wier historiciteit hij niet in vraag stelt. 
Sommige auteurs onderstrepen ook dat, zo de chronist het gewaagd 
had zijn bronnen te verdraaien, hij het risico liep ontmaskerd te 
worden door tijdgenoten die ook die bronnen in handen hadden. 
Tenslotte meende men enkele gevallen te kunnen aangeven, waar de 
chronist de hem voorliggende tekst wijzigt ten voordele der histo- 
rische waarachtigheid. 

Toch konden die algemene principes en die enkele afzonderlijke 
feiten het niet halen in het debat tegen de systematische beschul- 
diging der Wellhausenianen, die gestoffeerd was met een overvloed 
van gegevens. De reactie der conservatieven toonde trouwens een ge- 
mis aan inzicht in de Wellhauseniaanse positie zelf : ook indien men 
aanvaardt dat de chronist bronnen heeft gebruikt, en deze zelfs zeer 
nauwkeurig heeft overgenomen, moet men toch eerst kunnen bewij- 
zen dat die bronnen betrouwbaar zijn. Overigens had Wellhausen met 
een superieur handgebaar alle schermutselingen van de conservatieven 
afgewezen, indien deze kwamen aandragen met een tekst van Kron., 
die niet in Sam.-Kon. voorkwam en toch betrouwbare historische stof 
bood: het Gesamtbild bleef er niet minder vals om. Zelfs de studies 
van E. Nagl en F.X. Kugler, die op bredere basis gebouwd wa- 
ren, konden niet volstaan (2). 


Het aandeel van Leuven in de strijd. 


Er is, bij mijn weten, in die tijd slechts één auteur die het 
aandierf de stier bij de hoorns te vatten en dat was de Leuvense 
hoogleraar A. Van Hoonacker. Al bleef hij op dit terrein een roe- 
pende in de woestijn, zijn stem krijgt na vijftig jaar meer en meer 


(1) J. A. Howrerr, Wellhausen and the Chronicler, in The Dublin Review, 
126, 1900, blz. 891-411. 


(2) E. Naer, Die nachdavidische Königsgeschichte Israels ethnographisch und 
geographisch beleuchtet, Weenen, 1905. — F. X. Kuerer, Von Moses bis Paulus 
“Forschungen zur Geschichte Israels nach biblischen und profangeschichtlichen, ins- 
besondere keilinschriftlichen Quellen. V. Zur Glaubwürdigkeit der Chronik, Münster 
i. W., 1922, blz. 234-300. 
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kans gehoord en gewaardeerd te worden. Het heeft aan Van Hoon- 
acker nooit aan doorzicht gemangeld om het arbitraire van een 
constructie te doorzien, noch aan moed om tegen de heersende me- 
ping in te gaan (1). Met zijn studie over het éne heiligdom in 
Israël (2) viel hij Wellhausen’s systeem in de kern aan en keerde 
het ondersteboven. Ook zijn opvatting over de inrichting van het 
cultuspersoneel en haar evolutie spreekt Wellhausen rechtstreeks tegen ; 
het was hier dat Kron. te pas kwam (3). 

Van Hoonacker meent dat het aanzien waarmee de chronist de 
levieten bedenkt in geen geval kan passen bij hun positie in de post- 
exilische tempel. Er wordt aan de levieten die, hoewel hiërarchisch 
ondergeschikt aan de priesters, er toch praktisch mede gelijkgescha- 
keld zijn en zelfs priesters genoemd worden, in Kron. een functie 
toebedeeld die zich niet beperkt tot het heiligdom, maar ook admi- 
nistratieve en rechterlijke opdrachten omvat. Nu weet men dat in 
feite na de ballingschap de leviet geconsigneerd is in de tempel, 
dat hij daar een secundaire rol speelt en er, zo we Philo mogen ge- 
loven, de bezem hanteert. Gaandeweg worden de levieten gedeclas- 
seerd, zodat zij bijna tot het lekendom vervallen. Wellicht was kort 
na de ballingschap de situatie van de leviet nog niet zo kwaad, 
maar in geen geval kan er toentertijd een spoor ontdekt worden 
van een praktische gelijkberechtiging tussen priesters en levieten. In- 
dien de chronist de historische werkelijkheid had willen aanpassen 
aan eigentijdse omstandigheden, dan hadden wij ons veeleer aan een 
tendenz naar degradatie van het levitisme moeten verwachten. Derge- 
lijke ontwaarding van een eertijds hoog aangeschreven instelling is 
historisch vrij gemakkelijk te verklaren : de lasten van een zwaar 
drukkende Perzische bezetting en de verregaande onverschilligheid der 
levieten bij de terugkeer uit de ballingschap hebben samengewerkt 
om de verwezenlijking van de maatregelen, die in hun voordeel wa- 
ren voorzien, te verijdelen. Zo werden ze geleidelijk geëclipseerd door 
een nieuwe klasse, de sopkherim, die Kron. niet eens schijnt te ver- 
moeden. Noch de vooraanstaande rol van de koning in cultusaange- 
legenheden, noch de discretie waarmede de hogepriester zich op het 


(1) Cfr J. Corpens, Le Chanoine Albin Van Hoonacker. Son enseignement, 
son «uvre et sa méthode exégétigues, Parijs-Gembloux, 1985. 

(2) A. Van Hoonacker, Le lieu du culte dans la législation rituelle des Hébreux, 
Gent-Leipzig, 1894. 

(3) A. Van Hoonacker, Le sacerdoce léviliqgue dans la loi et dans l'histoire 
des Hébreux, Londen-lLeuven, 1899. Ik vond dit werk slechts geciteerd bij Curtis- 
Madsen (zie hoger) en J. Swart (zie verder). 
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achterplan houdt horen thuis in een post-exilisch klimaat. Hetzelfde 
geldt voor wat de chronist ons verhaalt omtrent deurwaarders, zangers, 
rechterlijke colleges en het opperste gerechtshof te Jerusalem. Zo 
oudere canonische boeken deze wetenswaardigheden terzijde lieten, 
kan men nochtans hieruit geen argumentum e silentio halen dat de 
waarschijnlijkheid van het chronistisch getuigenis zou devalueren. De 
nauwgezetheid van de chronist tegenover zijn geschreven bronnen be- 
vestigt nog deze geloofswaarheid, en al is de midrasj die hij gebruikte 
postexilisch, toch is hij een commentaar op het sepher hammelakim 
(boek der koningen) dat zelf praeëxilisch was. 

Men merkt-aanstonds dat Van Hoonacker'’s repliek iets om het 
lijf heeft en de knoop van de kwestie doorhakt met snedige en ste- 
vige argumenten. Toch werd deze outsider niet bedacht, althans niet 
binnen het dispuut omtrent Kron,, met de attentie die hij verdiende. 
Men kan zelfs moeilijk aan de indruk ontkomen dat hier een conspi- 
ration du silence in het spel is. 


Bronnenscheiding in Kron. 


Intussen had R. Kittel, die inzake historiciteit van Kron. een ge- 
matigd Wellhausenianisme aannam, zich de moeite getroost op dat 
weinig historisch boek de methode toe te passen, die in die tijd bij 
de Wellhauseniaanse Pentateuch-critici schering en inslag was, om 
er de verschillende Quellen te onderkennen en approximatief te da- 
teren (1). Deze dissectie-methode vond haar bekroning in de com- 
mentaar van J.W. Rothstein-J, Hänel (2), die een compendium is 


(1) R. Krrrer, Die Bücher der Chronik (Nowack, Handkommentar ba 
I, 6, 1), Göttingen, 1902. De auteur ontdekt vijf strata, welke respectievelijk dateren 
van 500-400 (M2), ca 350 (M), ca 300 (Ch==de eigenlijke chronist), 300-200 (R) en 
latere addities. 

(2) J. W. Rorusremn-J. Haenen, Das erste Buch der Chronik (1° aflev); — 
Kommentar zum ersten Buch der Chronik (Z°aflev.) (E. Serri, Kommentar zum 
Alten ‘Testament, 18,2), Leipzig, 1927. De auteur onderscheidt twee redactionele 
Hauptschichten, waarvan de eerste ChP heet (kort na 482): in wezen is zijn werk 
de voortzetting van P, die hij nog in zijn zelfstandige vorm gekend heeft; het is 
trouwens niet onmogelijk dat ChP en P van dezelfde schrijver stammen (hoewel 
toch hier en daar onderlinge afwijking te bespeuren is); ChP behoort tot het 
Jerachmeël-geslacht of het Kaleb-geslacht. Hij heeft zijn bronnen Sam.-Kron,. en 
het Boek der Koningen van Israël aangepast, doch zijn lijsten voeren niet verder 
dan de regering van David. Zijn tweelingbroeder ChR (rond 400) kende de Hexateuch 
in zijn geheel en confronteerde hiermede ChP,‚ die hij ook aanvulde bij middel van 
secundaire bronnen (DCh, KCh, KA, Li, Hi), zodat hij de lijsten bv. kon door- 
trekken tot na de ballingschap. ChR behoort waarschijnlijk tot een zangersfamilie, 
meer bepaaldelijk tot het Asaph-geslacht Jozef, hoewel ook het Heman-geslacht niet 
uitgesloten is. Naast deze twee Hauptschichten heeft men nog ChG (Esdras-tijd, 
rond 400), ChM (tussen ChP en ChR in) en tenslotte Z(usätze). 


| 
| 
\ 


— 213 — , 


van al de disparate gegevens der kritiek over Kron., gebundeld in 
de geest van een gemilderd. Wellhausenianisme. De litteraire uiteen- 
rafeling echter wierp hem een aantal teksten voor de voet, die in 
een streng Wellhauseniaans kader moeilijk pasten, zodat zijn com- 
mentaar tevens een aanloop is voor de nieuwere richting, die in de 
laatste jaren is doorgebroken. In hoofdzaak echter mag deze com- 
mentaar als de wetenschappelijke en derhalve meer genuanceerde uit- 
bouw van het Wellhausenianisme gelden : Kron. blijft doorgaan als 
de historische transpositie van P en als dusdanig is het een onrecht- 
streekse getuige voor eigen tijd. Anderzijds werden links en rechts 
min of meer waardevolle oudere documenten verwerkt; want Kron. 
bediende zich niet van Sam.-Kon., maar wel van dezes bronnen. 


Op zoek naar het standpunt van de chronist. 


De exegeten kwamen vermoeid uit het labyrinth van stratificaties, 
ontdekt in de verschillende bijbelboeken. Men voelde zich aange- 
trokken door nieuwere methodes die elders resultaten hadden opge- 
leverd. Men goot echter veelal de nieuwe wijn in oude zakken: 
uitgaande van Wellhausen's fundamenteel postulaat, dat Kron. een 
neerslag was van postexilische tendenzen en derhalve geen historische 
waarde had, ging men nu op zoek naar het standpunt van de 
chronist, het doel, waarom hij andermaal de geschiedenis van het 
Godsvolk, voor een zelfde periode als Sam.-Kon. schreef, en wel zo 
dat hij het nieuwe materiaal niet in een appendix aanhechtte (cfr 
IL Sam. 21-24), maar het geheel verwerkte in een nieuw perspectief 
(1). Aangezien nu die zienswijze van de chronist sterk godsdienstig 
gekleurd is, heeft het debat omtrent Kron. zich sedert 1930 toegespitst 
op de theologie van Kron. (2). Het Wellhausenianisme had de gods- 
dienstig-culturele opvattingen van Kron. uitsluitend vastgespijkerd aan 
de nomistische stroming P, en eerst Kittel en Rothstein-Hänel kre- 
gen lust in variatie, hoewel nochtans deze verscheidenheid van nomis- 
tische inspiratie hen enkel als middel tot bronnenscheiding en mede 
als geloofswaardigheidscriterium diende en niet om zich zelf bestu- 
deerd werd. 


(1) Cfr A. Weren, Zhe Work of the Chronicler. Its purpose and its date 
(The Schweich Lectures of the British Academy, 1938), Londen, 1939, blz. 1-6. 

(2) Cfr A. Bea, Newuere Arbeiten zum Problem der Chronikbücher in Biblica, 
22, 1941, blz. 46-58. — Reeds vroeger had J. Swart, De theologie van Kronieken. 
Academisch proefschrift, Groningen, 1911, het over de leerstellige inhoud van Kron., 
doch zonder aan te knopen bij de religieus-historische achtergrond, 
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De eerste die in deze zin arbeidde was M.G, von Rad (tr), toen 
hoogleraar te Jena. Im een eerste studie die dateert van 1930 tracht 
hij het theologisch standpunt van de chronist zowel naar inhoud als 
naar litteraire uitdrukking te bepalen en terug te plaatsen in de 
eigentijdse stromingen van de chronist. De kwestie der historiciteit 
moet naar zijn mening voor Kron. niet gesteld worden, want zo 
alle Oud-Testamentische geschiedschrijving hetzij eschatologisch, hetzij 
nomistisch gekleurd is geweest, heeft het theocratisch pragmatisme in 
Kron. aan dit bijbelboek een zo sterk nomistisch karakter gegeven 
dat er moeilijk van historie sprake kan zijn. Het komt er echter op 
aan te bepalen. in welke wettelijke sfeer de chronist zich beweegt. 
Welnu, de analyse van het Godsbegrip, zijn opvatting over Israël, de 
benaming van het wetboek, de wetsbepalingen over cultus, afgoden- 
dienst en het rechtsleven wijzen er op dat de chronist zeker niet 
meer een beroep deed op P. dan op een ander wetboek, en zo hij 
voor een bepaalde codex een voorliefde had, zijn voorkeur ging naar 
Deuteronomium. Niet alle wetten trouwens, waarop de chronist 
zich verliet, zijn in de Pentateuch terug te vinden; we staan dus 
voor een enigszins ondefinieerbare codex, die M. von Rad bij voor- 
keur een Esdras-codex zou noemen. Bovendien kent de historische 
traditie die in Kron. speelt, niet de verbondsetappen van P (Mozes, 
Abrabam, Noë, Adam), maar laat het Verbond met Israël sedert 
Adam ongewijzigd voortbestaan tot David. De toevallige uitlatingen 
over de voornaamste patriarchen zijn uitgedrukt in een vorm die 
eerder herinnert aan Deut. dan wel aan P. Trouwens is het niet de 
cultus der Aäroniden die de spil is waarrond, de hele geschiedenis 
draait (P), wel het koningschap. 

Het onderzoek betreffende één der voornaamste belangstellings- 
centra van de chronist, namelijk Levi, spreekt eveneens de opvatting 
van Wellhausen tegen. Het standpunt van Kron. tegenover de levie- 
ten weerspiegelt noch de feitelijke toestand van de eerste tempel 
noch de opvatting van P. Integendeel de zienswijze van Kron. spreekt 
deze van P beslist tegen. Als Sitz im Leben voor de chronistische op- 
vatting meent de Duitse geleerde de volgende situatie te kunnen aan- 
geven. In de eerste jaren na de ballingschap hadden de priesters 
hun voorrechten op de spits gedreven, en dat is de toestand die P 


(1) G. von Rap, Das Geschichtsbild des chronistischen Werkes (Beiträge z. 
Wissenschaft von A. u. N. T., IV, 3), Stuttgart, 1930. — Ip., Die levitische Pre- 
digt in den Büchern der Chronik in Festschrift Otto Procksch, Leipzig, 1934, 
blz. 113-124. 
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weerspiegelt. Dit geschiedde ten koste van de lagere geestelijkheid, 
die sedert de wet op het ene heiligdom moeilijk in de enige tempel 
konden te werk gesteld worden. Om zich onmisbaar te maken bij 
de voornaamste cultushandeling, het dagelijks offer, en niet te ver- 
vallen tot tweederangsgeestelijken of lekebroeders, deden zij een beroep 
op deuteronomistische tradities en vooral op de levietische arktraditie, 
Deze verbond het lot der levieten aan de ark, zodat David, toen hij 
de ark tot rust liet komen in de tempel, met haar ook haar dragers 
ten eeuwigen dage in de tempel had ondergebracht en dit vóórdat 
de priesters met de tabernakel uit Gibeon aankwamen. Het arkdragen 
was door David vervangen geworden door de zang bij het offer, en 
zo werden de levieten door schikking van David tempelzangers. Wel 
is de synonimie van leviet met tempelzanger in Kron. niet constant, 
maar dat komt omdat de zangertraditie reeds behoort tot de tweede 
phase der levietische contrareformatie; in de eerste phase immers be- 
riepen zij zich nog op de traditie van de tabernakel, doch deze heeft, 
in vergelijking met haar recensie in P reeds een merkelijke evolutie 
ten voordele van de levieten doorgemaakt. Men kan dezelfde dualiteit 
terugvinden voor de deurwaarders en inzonderheid voor het geslacht 
Obed-Edom, dat eerst de functie van deurwaarder bekleedde en na- 
dien zich tot het ambt van tempelzanger opwerkte, en zich hierbij 
eveneens op de arktraditie beriep. Buiten hun functies in de tempel 
kregen de levieten ook de opdracht over heel het land te gaan pre- 
diken; van deze prediking hebben wij een neerslag in de redevoe- 
ringen, die hier en daar door de chronist zijn ingelast en terug te 
plaatsen zijn in de deuteronomistische traditie. Het aanzien der le- 
vieten werd zo groot, dat de zogenaamde Kultpropheten, waarvan 
M.S. Mowinckel spreekt, zich lieten doorgaan als levieten, om niet 
werkeloos te worden. De levieten zelf hadden trouwens alle belang 
bij deze omvorming, want door hun verwantschap met de profeten 
kregen zij een nieuwe titel tot aanzien. 

Het andere belangstellingscentrum van de chronist, het Davidisme, 
knoopt M. von Rad aan bij de postexilische discussie over de Da- 
vididen, en vindt zijn steunpunt in het verbond met David, dat de 
Davidide met een ideale menselijkheid, de heerschappij over Jahweh’s 
rijk en een nog schuchter floers van eindverwachting omhult. In een 
tijd, waarin het koningschap feitelijk had opgehouden te bestaan, was 
het natuurlijk dat de koningsverwachting des te sterker de geesten be- 
heerste, zodat men dit Davidisme terecht Messiaans kan heten; 
men mag nochtans de eschatologische noot niet overdrijven, want 
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David's voornaamste betekenis ligt in zijn reorganisatie van het levitisme 
en de stichting van de tempel. Levitisme en Davidisme hangen zeer 
nauw samen, want de ark en de levieten werden door David voor 
altijd in de tempel geplaatst. 

Kortom, de stelling van M. von Rad, die uitgaat van enkele 
vooronderstellingen van Wellhausen (niet-historisch karakter, nomis- 
tische inslag), verzet zich beslist tegen de fundamentele stelling van 
Wellbausen : Kron. staat niet in functie van P, wel in reactie tegen 
de priesterlijke traditie, en doet veelal een beroep op Deuteronomis- 
tische tradities. Niet de Mozes-tabernakel-traditie der Aäroniden, die 
de kern der priesterlijke visie uitmaakt, wordt benadrukt in Kron., 
wel echter de levietische David-ark-traditie. 

Ook B. Luther (r) ontdekt een oppositie tussen Kron. en P, 
maar keert de chronologische volgorde, die M. von Rad had vastge- 
steld, om : Kron. is geen reactie tegen P, maar leeft in de geest van 
Deut. en is in zijn wezenlijke bestanddelen ouder dan P. Tot deze 
conclusie kwam de auteur door een onderzoek van het gebruik der 
technische termen voor « volksverzameling» in P en Kron. Het ty- 
pisch deuteronomistisch woord gahal komt zeer veel voor in Groot- 
Kronieken (2), vooral vanaf de mémoires van Nehemias. Anderzijds 
komt ‘edah, dat kenmerkend is voor P, praktisch nooit in Kron. 
voor. Bovendien is de opdrijving der priesterlijke rechten, die gelijke 
tred houdt met de emancipatie van de hogepriester tot « prins-bis- 
schop» nog niet te erkennen in Kron., wel in P. Evenals in het 
domein der wetgeving David Mozes eclipseert, verdringt in het domein 
van de eredienst de koning de priester. Zelfs de levieten hebben in 
Kron. niet het belang, dat men hun doorgaans toekent (3); waar 
echter aan levieten en priesters meer krediet wordt toegekend dan in 
oudere boeken, heeft men met latere addities te doen. Tenslotte is 
ook de sacrificale terminologie van Kron. ouder dan P, en sprekend 
is in dit opzicht het ontbreken van het zoenoffer in Kron. (4). 


(1) B. Lurner, Kahal und 'edah als Hilfsmittel der Quellenscheidung im Pries- 
tercodex und in der Chronik -in Zeitschrift für die Alttestam. Wissenschaft, N. F. 
15, 1988, blz. 44-68. 

(2) Groot-Kronieken is de technische term voor Kron., Esd. en Neh. als één 
compositie beschouwd. 

(3) Men krijgt de indruk dat eerst onder Ezechias de levieten tot hun ambten 
werden geroepen. 

(4) Wij kunnen hier niet ingaan op de bronnenscheiding die Luther voorstelt 
voor P. Voor hem is Kron. zonder twijfel ouder dan P2. Of Kron. ouder is dan 
P1 kan hij voorlopig niet uitmaken : Kron. ligt in de lijn van Deut. en P1 in de 
lijn van Ez. De specifieke geest van het Judaisme schijnt echter sterker in Pl dan 
in Kron. aanwezig te zijn. 
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In de grond komt het standpunt van B. Luther neer op een 
verjonging van P, zonder Kron. te rehabiliteren. Maar intussen wordt 
Wellhausen’s geloof in de priesterlijke geest van Kron. beslist ver- 
worpen. 

Met een bundel conferenties die cirkelen rond zes belangstellings- 
centra van de chronist, onderzoekt A. C. Welch (1) op zijn beurt 
de verhouding Kron.-P en stapt duidelijk in het voetspoor van M. von 
Rad. Ook hij ziet een grondige tegenstelling tussen de zienswijze van 
P en deze van de eigenlijke chronist, doch vindt beide tegengestelde 
opvattingen terug in de innerlijke tweeslachtigheid en contradictie, 
waarvan het huidige Kron. blijk geeft in secties, die nochtans uiter- 
aard een gesloten geheel vormen. Zo vallen natuurlijkerwijze twee 
strata uiteen : C, de eigenlijke chronist, schreef het doorlopend ver- 
haal van de koningen van Juda (niet van Israël), terwijl R(evisor) 
slechts addities gaf, die nu eens een kortere glosse, dan weer een langere 
inlassing zijn, en wier eenheid gelegen is, niet in een doorlopend ver 
haal, maar enkel in het standpunt en de theologische principes van 
de annotator. Dit verschil in zienswijze geldt niet de algemene histo- 
rische visie, evenmin het Davidisme (2) en het profetisme, doch 
enkel die belangstellingscentra, die in verband staan met tempel en 
cultus. 

Voor C is de tempel een volslagen nieuwigheid, door David op 
Gods bevel en naar Gods plan gesticht, en door het vuur uit de he- 
mel goedgekeurd. De tempel dient, evenals de tent, als bergplaats 
voor het centrale cultusembleem, de ark, waarvoor alle godsdienstige 
plechtigheden, ook de offers en het tempelwijdingsfeest geschieden. 
De overbrenging van de ark naar Jerusalem is dan ook hét hoogfeest 
(3) en meteen de juridische basis van de levietische voorrechten. 
Want al wordt de kwestie der praecedentia niet gesteld, toch interes- 
seert C zich in feite meer aan de levieten dan aan de priesters; 
met opzet wordt bij de eersten de trouw aan het nationale geloof in 
het licht gesteld (4), ten einde de verdachtmakingen uit de tijd van 


(1) A.G. Wercu, o. c‚ — Alleen 1 Kron. 10,1 - II Kron. 86, 21 zijn behandeld, daar 
de rest naar de mening van de auteur geen integrerend deel van Kron. uitmaken. De 
zes bestudeerde belangstellingscentra zijn: Davidisme, prophetisme, levietisme, hiër- 
archie van het tempelpersoneel, hervorming van Ezechias, Deuteronomistisch stand- 
pant van de chronist. 

(2) Althans voor zover het niet bij de tempel of de cultus betrokken is, 

(3) Later, ter gelegenheid van Josias’ hervorming, zal aan de tempelwijding 
herinnerd worden. 

(4) Bv. de trouw der levieten van het Noorden tijdens de apostasie van Jeroboam. 
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de terugkeer te weerleggen. Het ambt der levieten is gewichtig en 
kan ingedeeld worden in drie functies : de specifiek-levietische dienst 
(ook offerdienst) aan de ark, de tempelzang die noch specifiek noch 
exclusief levietisch is (1) en verder niet-cultuele opdrachten (onder- 
wijs van de wet, zetelen in het beroepshof te Jerusalem, geld inza- 
melen voor en controle bij de herstellingswerken aan de tempel 
onder Josias). Aldus werden de levieten de vertrouwensmannen der 
vorsten bij de inrichting van de eredienst en de herhaalde godsdienstige 
hervormingen; zij schijnen op dit terrein niet aan de zonen van 
Aäron onderworpen te zijn. 

C schuift heel dit complex van instellingen, functies en voor- 
rechten op het initiatief van David, die goddelijke zending heeft en 
derhalve decreteert; zijn opvolgers bevelen op grond van een verorde- 
ning destijds door de grote koning uitgevaardigd. 

De gepromulgeerde wetten, en niet alleen hun formulering (2), 
brengen ons de Deuteronomistische wetgeving in herinnering ; deze 
was in het Noorden in voege, en zij die niet in ballingschap gingen 
deden er een beroep op tegen de te hoge pretenties der terugkerende 
emigranten, waaronder Aäron's zonen het hoge woord voerden. Eén 
uit deze Rest van Noord en Zuid, door God zichtbaar gespaard uit 
de catastrofe en die de eredienst clandestien op de puinen van de 
tempel hadden voortgezet, schreef dit boek om de heilige tradities tot 
betere tijden te bewaren; als waarborg der heropstanding verwees hij 
hen naar de tempel, verzamelplaats van gans Israël, tehuis zowel voor 
de levieten als voor de priesters: zoals het geweest was in de heer- 
lijke tijd van David en Salomon, Ezechias en Josias, 

R kan zich met deze opvatting niet accoord verklaren; telkens 
als C dit terrein betreedt voelt R zich verplicht tot annotaties en 
deze doen zich dikwijls in de tekst voor als een hond in een kegel- 
spel. In de opvatting van R volgt de tempel zonder bijzondere tussen- 
komst van God op de tabernakel: deze was uit zijn centrale positie 
van de patriarchentijd in de vergetelhoek geraakt, ergens te Gibeon, 
om thans weer op te duiken, zonder dat enige verklaring verstrekt 
wordt. De ark dient maar voor bergplaats der wetstafelen, en zodra 
de tempel gebouwd is, zorgt R er voor, dat zij met de nodige eerbied 


(1) Het interesse van C voor de tempelzang valt samen met zijn belangstelling 
voor de cultus in het algemeen. Wellicht bestonden er gilden van levieten-koor- 
zangers, want de tempelzang veronderstelde toch een zekere vaardigheid; deze gilden 
worden als naar gewoonte door C met een Davidische stichtingsakte bedacht, 


(2) M, G. von Ran baseerde zich vooral op de formulering. 
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versukkelt in het heilige der heiligen. De tabernakel integendeel 
is het wettige centrale heiligdom, ook te Gibeon, en Salomon’s bede- 
vaart naar deze bidhoogte is niet een persoonlijke aangelegenbeid, 
waarvoor een excuus moet worden gevonden (Ll Kon. 3, 2-15), maar 
een publieke act waar de ganse gahal bij hoort. Die tabernakel wordt 
“in de tempel binnengebracht en dit klinkt, naast het verhaal van C 
over de overbrenging der ark, zo wonder, dat men zich onwillekeurig 
afvraagt, of er twee stoeten, — tegelijk of beurtelings — geweest zijn, 
temeer daar achteraf de tabernakel spoorloos uit de geschiedenis ver- 
dwijnt. De zonen van Aäron waren in de woestijn aan de dienst van 
de tabernakel verbonden, en dit fundeert hun meesterschap in de 
tempel ; de levieten behouden slechts lagere functies. De puriteinen 
uit de terugkeer konden natuurlijk evenmin begrijpen dat een koning 
op eigen gezag de eredienst hervormt ; Mozes immers is de wetgever, 
en zo David beslissingen treft, dan doet hij dit enkel na consultatie 
der leiders van de priesterstand, of door beslissing van het lot (Gods- 
oordeel), of door een beròep hetzij op Gods bevel hetzij op de wet 
van Mozes. In feite stemmen de getroffen maatregelen overeen met 
de voorschriften der lagere wet, door de emigranten ten tijde van 
Esdras gebrouwen onder inspiratie van Ezechiël's hervormingscodex: 
deze laatste is een pleidooi voor de oude orde in de tempel en met- 
een voor het exclusief recht der priesters om het altaar te bedienen ; 
tegelijk worden de levieten grotelijks verantwoordelijk gesteld voor de 
nationale apostasie. 

A. Welch vindt dus in Kron. een dubbele hand : de ene van de 
eigenlijke chronist, C, behorend tot de groep uit Noord en Zuid, die 
niet in ballingschap gingen en na 857 de eredienst te Jerusalem trouw 
voortzetten in de geest van Deut. ; de andere van een redactor die 
behoort tot de groep der teruggekeerde emigranten, zwerend bij Esdras 
en de Sadokiden, en levend in de geest van de priestercodex; het 
aandeel van deze laatste in Kron. is dus minder omvangrijk. 

De discussie waarvan C en R de exponenten zijn, leidde zoals 
altijd, tot een compromis tussen de hyperorthodoxe emigranten en de 
thuisgebleven communauteit. Niet enkel Sadok's zonen, maar al de 
priesters uit Juda, ook de niet-ballingen, mochten het altaar bedie- 
nen ; de levieten kregen een voornamere plaats, doch werden niet ge- 
lijkgesteld met de priesters. 

Het is duidelijk dat Welch, M. von Rad en Luther de canon van 
Wellhausen opnieuw in vraag stellen, en toch is hun zienswijze geen 
terugkeer naar de rehabilitatie van Kron. Naar hun mening blijft dit 
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boek in hoofdzaak een niet-historisch religieus werk; alleen wordt de 
godsdienstig-legale inspiratie door hen anders bepaald. Nochtans brengen 
sommige elementen van hun onderzoek ons dichter bij het standpunt, 
dat vóór vijftig jaar door Van Hoonacker met «paapse stoutigheid» 
werd verdedigd. 

In aansluiting bij wat de drie voornoemde auteurs dachten over 
Kron. moeten wij nog wijzen op twee Nederlandse werkjes van hoog- 
staande vulgarisatie, die de verjongingskuur inzake Kron. op interes- 
sante wijze illustreren. 

M. A. Van Selms (1) staat eerder sceptisch tegenover elke poging om 
een wetcodex te bepalen, die als inspiratiebron voor Kron. zou heb- 
ben gediend: Kron. heeft de hele Pentateuch gekend, en indien Deut. 
meer op de voorgrond treedt, dan is dit te wijten aan het feit dat 
Kron. een midrasj op het boek der Kon. heeft gebruikt. De auteur 
hecht meer belang aan de Sitz úm Leben van Kron. en tracht het 
bijbelboek rechtstreeks, zonder een verband te leggen met een wetcodex, 
tegen een historische achtergrond te situeren. Hiervoor maakt hij ge- 
bruik van Pap. Elefantine nr 30. Hij ziet in Kron. het programma 
van een politieke samenwerking tussen de lagere geestelijkheid, die 
hoopt op volledige erkenning van hun rechten, en het geslacht der 
Davididen, waaruit de voorzitter van de senaat stamt. Hierdoor krijgt 


David, die ook profeet is, de leiding van de cultus, en wordt in- 


hem en Salomon de oude tegenstelling priester-profeet overbrugd. Het 
programmatisch karakter van Kron. belet M. Van Selms niet een lans 
te breken voor het rijke historisch materiaal dat in Kron. te vinden 
is met betrekking tot de sociale structuur der Israëlietische gemeenschap. 

Aan het einde van zijn wetenschappelijke loopbaan heeft ook 
A. Noordtzij zijn mening (2) in het debat geworpen. Hij breekt van 
meet af aan met de voorstelling als zou de chronist in enggeestig 
beroepsparticularisme de geschiedenis van Israël afgestemd hebben op 
de belangen van zijn eigen clericale, meer bepaald levietische kaste. 
Niets is minder waar : noch Levi, noch Mozes, maar Juda en het 
huis van David bepalen de etappen in de geslachtslijsten ; de koning 


(1) A. Van Srrms, Z Kronieken (F. M. Th. Bönr-A. Van VerLpnHuizen, Tekst en 
Uitleg), Groningen, 1989. — Ip., ZZ Kronieken, Ipm., 1947. 

(2) A. Noorprzw, De Boeken der Kronieken (Korte Verklaring der Heilige 
Schrift), 2 dln, Kampen, 1987-1938. De inleiding, waarin de auteur zijn zienswijze 
synthetiseert, is vervat in het tweede deel. Wat de theologische synthese van Kron- 
betreft, schijnt Noordtzij terdege gebruik gemaakt te hebben van J. Swart, o. C., 
die hij nochtans niet citeert, ook niet in Les intentions du Chroniste in Revue 
Bibligue, 1940, blz. 161-168. 
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verdringt de hogepriester uit zijn specifieke functies (bijvoorbeeld de 
leiding bij de cultusplechtigheden) ; het verbond op de Sinaï is niet 
het centrale, wel met Abraham, dat op zijn beurt volledig gericht is 
op het Messiaans gekleurde berith met David. Dank zij zijn interesse 
voor de profeten die als dusdanig de opvolgers van Mozes zijn, en 
„mede het levend geweten van Israël, kijkt de chronist veel ruimer 
dan het blikveld hem door Wellhausen toegemeten; in bepaalde ge- 
vallen transcendeert hij zelfs het Joodse nationalisme om aan vreemde- 
lingen een plaats in te ruimen in de heilsgeschiedenis van Israël. 
Verre van een hoop paraleipomena te zijn, is Kron. — en bedoeld 
is Groot-Kron. — de geschiedenis van Israël, van zijn cultus en 
koningschap, gezien als theocratische instelling, met als providentieel 
kernpunt David en Jerusalem; in dit verband is de hem zo kwalijk 
genomen vergeldingsgedachte zeer natuurlijk. Die theocratie is in 
Israël pooit stevig gevestigd geweest en daarom wijst Kron. meer dan 
welk ander bijbelboek naar het komende Godsrijk onder leiding van 
Jahweh’s dienstknecht. Het enige klimaat waarin dit Godsrijk zich 
kon ontplooien is de religieuze eenheid van Israël rond de tempel, 
waarin de heerlijkheid van Jahweh woont. Beide elementen, Messiaanse 
theocratie en centralisatie van de cultus in de heropgebouwde tempel, 
liggen in de lijn van Ezechiël. 

Noordtzij beperkt zijn studie tot een onderzoek van de bedoeling 
van de chronist; tot een bepalen van een Sitz im Leben is hij niet 
gekomen en hij ontwijkt het probleem der historiciteit door er op te 
wijzen dat men de chronist te beoordelen heeft, naar wat hij be- 
doeld heeft. 


De huidige stand van het probleem. 


Bij het einde van deze kroniek over Kron. moeten wij even stil- 
staan om het saldo van het geleverde wetenschappelijk onderzoek op 
te maken en tevens te bezien wat er nog te doen valt, 

Tot 1930 liep de discussie vooral over de historische waarde van 
Kron. en zij werd meestal niet geschraagd door een ernstig, diepgaand 
onderzoek. De Wellhausenianen zaten vastgeschroefd in de canon hen 
destijds door hun meester nagelaten, en Kron. moest wel de geest 
van P vertonen ; een meestal vluchtige ontleding van de tekst door 
vergelijking van Kron. met Sam.-Kon. volstond om een inven- 
taris op te maken van de gegevens die Kron. aan P moesten verbin- 
den. De commentaar van Rothstein-Hänel is, zoals gezegd, meer ge- 
nuanceerd en gaat trouwens op een grondiger onderzoek terug. Het 
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verweer der katholieken en der conservatieve protestanten, met uit- 
zondering van Van Hoonacker's reactie, bleef beperkt tot een weer- 
legging op afzonderlijke details en tot een defensief non liquet voor 
het geheel. De laatste wetenschappelijke katholieke commentaar, deze 
van Goettsberger (1), bevatte belangrijke aanduidingen, doch deze 
liggen verspreid over de verklaring en zijn niet gesynthetiseerd om als 
antwoord indruk te kunnen maken; de auteur kon trouwens onvol- 
doende kennis nemen van de jongste publicaties. 

Blijft dan de nieuwere richting, sedert 1930 ingezet, die vooral 
het standpunt van de chronist, zijn belangstellingscentra en hun Sitz 
ün Leben onderzocht. Deze nieuwere richting isin zeer hoge mate 
een reactie tegen Wellhausen, doch in velerlei opzicht blijven haar 
vertegenwoordigers trouwe volgelingen van de rationalistische meester : 
zij nemen een aantal fundamentele postulaten van hem over. 


Het eerste postulaat: de niet-historiciteit van Kronieken. 


Het eerste postulaat van Wellhausen, de niet-historiciteit van Kron., 
is lang niet zeker, vooral niet in de absolute vorm, waarin de meeste 
auteurs het hebben aangenomen. De bemerking, die in conservatieve 
kringen herhaaldelijk gemaakt werd zonder voldoende gehoor te vinden, 
is juist : religieuze geschiedenis is ook geschiedenis. Indien de chronist zich 
meer interesseert aan bepaalde aspecten van het menselijk gebeuren, gods- 
dienst, cultus, profetisme en andere, dan neemt dit nog niet weg dat 
zijn gegevens hieromtrent juist kunnen zijn. Men kan historische 
feiten, die door anderen als phenomenen van de politieke evolutie van 
een volk beschouwd worden, ook met religieuze ogen bekijken zonder 
dat daardoor de feitelijkheid der gebeurtenissen verloren gaat. De kri- 
tiek heeft al te vlug uit het religieuze karakter van Kron. tot zijn 
niet-historiciteit besloten. Men zou moeten bewijzen dat de chronist 
de feiten verdraaid heeft om godsdienstige of clericale motieven, en dat 
‚ bewijs is naar mijn mening nog niet geleverd, Bij het lezen van ver- 
schillende studiën over Kron. ontkomt men moeilijk aan de indruk 
dat de auteurs er bij voorbaat van overtuigd zijn dat de chronist de 
gegevens moet verdraaid hebben of althans in zijn keuze vrijwillig 


(1) J. Goerrsperoer, Die Bücher der Chronik oder Paralipomenon (FELDMANN- 
HeRrKENNE, Die Heilige Schrift des Alten Testamentes, IV, 1), Bonn, 1939. — Een 
nog recenter commentaar L. Marcrar, Les Paralipomèênes in L. Piror-A. Cramer, La 
Sainte Bible, IV, Parijs, 1949, blz. 5-252 kan niet in aanmerking genomen worden, 
gezien hij de jongste studies (von Rad, Welch, Luther) niet schijnt te kennen, cfr 


Coll, Gand., 1949, blz. 878-374. 
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eenzijdig moet geweest zijn, zodat de perspectief van zijn werk beslist 
vals is. Om echter te oordelen over de perspectief én van Kron. én 
van de overige historische boeken zou men eerst grondig de techniek 
van hun compositie moeten nagaan, wat ook nog niet voldoende ge- 
schied is. De chronist heeft zich zeer dikwijls beperkt tot het procédé 
van schaar en lijmpot ; waarom heeft hij sommige secties uitgeknipt 
en hoe heeft hij die aan elkaar gerijgd? Het oordeel over Kron. is 
te zeer gesteund op moderne historiographische criteria. Dat de chronist 
geen doorlopende geschiedenis van Israël of van Juda heeft willen 
schrijven, dat zijn bedoeling meer godsdienstig-didactisch is geweest, 
is al te duidelijk. Maar daarom zijn de verhalen die hij verkozen 
heeft niet noodzakelijk gewijzigd. Het is trouwens opvallend hoe 
auteurs, die graag de historische boeken van het Oude Testament als 
historisch document voor de evolutie van Israël tegen Kron. uitspelen, 
zodra zij loskomen van het probleem Kron. en die historische boeken 
in zich zelf bestuderen, deze niet meer zo gunstig beoordelen, Laten 
wij de chronist geen eisen stellen die wij ook aan andere Oud-Testa- 
mentische auteurs niet kunnen stellen, vooral niet inzake historische 
perspectief. Men kan de chronist toch niet verwijten de perspectief 
van Israëls geschiedenis vervalst te hebben, als hij in zijn werk geen 
perspectief heeft gelegd, noch heeft willen leggen. Wat de formules 
betreft die de afzonderlijke verhalen moeten verbinden, slotbeschouwin- 
gen en inleidingen, laten wij er niet te voorbarig een bepaalde intentie 
of een element van een theologisch-nomistisch systeem in zoeken ; 
misschien is het slechts een onschuldig bindmiddel of een vrome be- 
schouwing die geen bijbedoelingen kent. Het eigenaardig literair genre 
van dit bijbelboek dat meer gelijkt op een bloemlezing, een breviarium 
of een midrasj dan op een doorlopende geschiedenis, is voor ons nog 
te onbekend ; een beter inzicht hierin zou ons wellicht ook kunnen 
verklaren waarom de Joodse traditie Kron. «het boek der dagen» 
heeft genoemd. Kortom, wij hebben het recht niet, omdat Kron. 
niet aan de eisen der moderne historiographie beantwoordt, de losse 
verhalen die hij heeft bewaard voor vervalsingen of uitvindsels te 
houden. 


Het tweede postulaat: de theologisch=nomistische eigenaard 
van Kronieken. 


Het eerste postulaat riep er een tweede op: aangezien de chronist 
het beeld van Israël's geschiedenis heeft verdraaid, moet hij daartoe 
een reden gehad hebben, en deze reden moet van theologisch-cultueel- 
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legalistische aard zijn. Men had beter dit laatste postulaat eerst be- 
wezen vooraleer aan het eerste te denken. Welnu, de geschiedenis 
van de kritiek in de laatste jaren wijst er duidelijk op dat het onder- 
zoek van het chronistisch oogmerk of standpunt zonder de nodige 
omzichtigheid is gebeurd. Het wekt argwaan, indien auteurs, die zich 
van dezelfde methode bedienen, tot zeer uiteenlopende conclusies komen : 
de Wellhausenianen aanzagen de afhankelijkheid van Kron. tegenover 
P als evident, Prof. von Rad zoekt de inspiratiebron van Kron. in een 
moeilijk te bepalen Esdras-codex met Deut. als voornaamste ingre- 
diënt, en Welch vond Deut. en P in Kron. vermengd. Het postulaat 
zelf dat de chronist van een nomistisch standpunt uitging, mag en 
moet betwijfeld worden. Moet men a priori aanvaarden dat de chronist, 
hoezeer hij zich ook aan godsdienst en cultus interessere, dit onver- 
mijdelijk in functie van een wetgeving moet doen? En zo dit toch 
het geval mocht zijn, moet hij dan noodzakelijk aan een bepaalde 
wetscodex, een bepaalde legalistische stroming gebonden zijn, die door 
de spitsvondigheid der moderne critici — met hoeveel zekerheid? — 
werd afgelijnd? Naar de opvatting der critici zelf waren die codices 
reeds tot een geheel verwerkt, toen de chronist zich aan het schrijven 
zette. En bovendien waren die afzonderlijke wetscodices lang vóór hun 
schriftelijke optekening ten dele reeds als gewoonterecht opgenomen. 
Trouwens, hoever reikt de zekerheid omtrent de groei van de af- 
zonderlijke wetten tot wetscodices en van wetscodices tot het geschreven 
wetscorpus ? In hoeverre kan men met zekerheid de compositie dezer 
wetscodices vastknopen aan politieke, religieuze en sociale stromingen 
in Israël? Kent men voldoende de geschiedenis der restauratie en van 
het Judaïsme om de religieuze of clericale partijpolitiek te ontmaskeren 
achter een stel zinnen van Kron.? Zou het niet wenselijk zijn eerst 
grondig Kron. zelf te onderzoeken, zijn standpunt te bepalen los van 
elke bijgedachte aan een wetscodex? 

Dat alles zijn vragen die gedeeltelijk reeds vroeger gesteld werden 
en wellicht voor wetenschappelijk defaitisme gehouden worden. De 
wetenschap echter dient niet om elk jaar een nieuwe hypothese te 
brouwen boven een pyramide van vroegere hypothetische opvattingen ! 
De verwarring in de couvclusies der laatste twintig jaar draagt er 
weinig toe bij om veel vertrouwen te hebben in de gebruikte methode. 


Het derde, fundamenteel postulaat: de superioriteit van Sam. 


We kunnen nog verder gaan. Er is een derde postulaat dat be- 
twijfeld mag en moet worden. Het uitgangspunt dat Wellhausen en 
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vele anderen voor hun onderzoek namen, was de vergelijking van 
Kron. met de parallelverhalen in Sam.-Kon., vooral in Sam. Het 
postulaat dat het vergelijkingswerk beheerst is dit: waar Kron. van 
zijn bron afwijkt, heeft hij ongelijk, tenzij het tegenovergestelde be- 
wezen werd. Of men nu aanneemt dat Kron. de tekst van Sam. heeft 
gebruikt, of men liever voor Sam. en Kron. een gemeenschappelijke 
bron veronderstelt, toch vindt men het vanzelfsprekend dat Kron. zijn 
bron slecht heeft gebruikt. 

Dit postulaat laat zich voelen op een drievoudig terrein: in het 
onderzoek van het standpunt van de chronist (zie hoger), in het 
domein van de linguistische vergelijking der parallelverhalen en ten- 
slotte in de studies van tekstkritiek. 

Zo nemen de linguisten aan dat de afwijkingen van Kron. tegen- 
over Sam. getuigen van een recenter stadium in de taalevolutie (1). 
Veel kritische omzichtigheid wordt bij deze vergelijking niet aange- 
wend ; men heeft al weinig gegevens genoeg omtrent de evolutie van 
„de Hebreeuwse taal, dan dat men zich niet gelukkig zou achten de 
parallelverhalen en hun differentiatie te kunnen gebruiken en men de 
aanduidingen uit beider vergelijking door een scherpe kritiek zou laten 
verloren gaan. 

Men heeft ook de parallelteksten van Sam. en ‘Kron. bestudeerd 
vanuit het standpunt der tekstkritiek. Ook hier heeft het postulaat 
dat de tekst van Sam. meer te vertrouwen is dan de tekst van Kron., 
zijn invloed laten gelden. Dit was het geval bij Driver, in mindere 
mate echter bij Prof. M. Rehm (2), althans in zijn analytisch onderzoek. 

Dat het onderzoek in de drie domeinen gevoerd werd met de 
vooropgestelde gedachte dat Sam. dichter de oorspronkelijke tekst moet 
benaderen, blijkt des te sprekender in die gevallen, waar de afwijkin- 
gen in Kron. door de ene auteur als een tekstcorruptie, door de 
andere als een taalaanpassing en door een derde als een wijziging om 
ideële motieven wordt aangezien, 


(1) Cfr A. Kropar, Die Syntax des Autors der Chronik verglichen mit der 
seiner Quellen (zó. Beiheft zur Zeitschrift für die Alttestamentliche Wissenschaft), 
Giessen, 1909. — A. Serrser, Mebrew based upon biblical passages in parallel 
transmission, in Hebrew Union College Annual, XIV, 1938, blz. 158-249. — In, 
Hebrew Grammar. A new approach, in Journal of biblical literature, L.XII, 1943, 
blz. 137-262. — In., Biblical Exegesis, Ib., XIV, 1945, blz. 89-140. 

(2) S. R. Driver, Notes on the Hebrew Text and the Topographs of the 
Books of Samuel, 2° uitg., Oxford, 1918. — M. Rruw, Zextkritische Untersuchun- 
gen zu den Parallelstellen der Samuel-Königsbücher und der Chronik (Alttestament- 
liche Abhandlungen, XIII, 3), Münster i, W., 1937, 
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De vergelijking der parallelverhalen in Sam. en in Kron. (1) 
brengt er toe ook dit kritische dogma van Sam.’'s superioriteit te ver- 
werpen. Men kan zonder de chronist te willen vergoelijken zeggen 
dat deze over het algemeen zijn bronnen, die wij oer-Sam. noemen, 
vrij juist overgeschreven heeft. De meeste tekstafwijkingen zijn in de 
huidige Sam.-redactie te vinden; deze lijdt aan de tendenz om de 
tekst te preciseren, te verklaren en in sommige gevallen plechtiger te 
maken. Ook duidt een verschillende lezing in Sam. niet altijd op een 
ouder stadium ‘van de taalevolutie ; soms zijn zogenaamde oudere taal- 
particulariteiten niets anders dan taalfouten, ingeslopen in de meer 
recente teksttraditie van Sam. Tenslotte is de huidige Sam.-redactie in 
geen geval vrij te pleiten van omvorming om ideële motieven; zo is 
de Nathan-profetie in II Sam. 7 meer aangepast aan een geëvolueerd 
Messianisme dan de tekst in 1 Kron. 17; zeker kan men niet, op 
grond van de vergelijking der parallelverhalen, de chronist het karakter 
van een vroom tekstvervalser toekennen. 

Het hoeft trouwens niet te verwonderen dat de tekst van Sam. 
na de compositie van Kron. nog veranderingen onderging, aangezien 
hij ook na die datum nog werd overgeschreven. Dat hij er slechter 
aan toe is dan de tekst van Kron., komt hierdoor dat hij, als be- 
horend tot de Prophetae anteriores meer succes gekend heeft in de 
Israëlietische traditie en dus meer blootgesteld was aan corruptie dan 
de meeste Hagiografen, waaronder Kron. 

De recente studies van M.G. Gerleman (2) ‘bevestigen onze ziens- 
wijze. M. P. Kahle had reeds vroeger voor de Pentateuch aangetoond 
dat de Samaritaanse tekst, de LXX-vertaling en de Pentateuch=citaten 
der apocriefen de tekst vertegenwoordigen die algemeen in gebruik 
was vóór de masoretische tekstherziening, zodat deze laatste een ge- 
leerde, maar daarom niet altijd juiste reconstitutie is. Thans betoogt 
M. Gerleman dat Kron. en de Hagiografen over het algemeen ook 


(1) De vergelijking is zeer vergemakkelijkt door de uitgave van P. VANNUTELLI, 
Libri synoptici Veteris Testamenti seu librorum Regum et Chronicorum loci paralleli 
(Scripta Pontificii Instituti Biblici), 2 dln, Rome, 1931-1984. — Wij maakten de 
vergelijking in voornoemd proefschrift, waarvan een steekproef werd gepubliceerd in 
Le texte de la prophétie de Nathan sur la dynastie davidique, in Ephem. Theol. 
Lov., XXIV, 1948, blz. 354-894 = Analecta Lovaniensia Biblica et Orientalia, ser. 
II, fasc. 7, Leuven, 1948. 

(2) G. Gerreman, Studies in the Septuagint II. Chronicles, Lund, 1946. — In., 
Synoptie studies in the Old Testament (Lund Universitets Arsskrift. N.F. Avd. 
z. Bd. 44. N' 5), Lund, 1948; uitvoerige bespreking in Coll. Gand., 1949, blz. 81-88. 
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een teksttype vertegenwoordigen, dat weinig invloed van de masoreten 
heeft ondergaan. Zo kan men verklaren waarom Kron. voor bepaalde 
details dichter staat bij de Samaritaanse Pentateuch dan bij de ma- 
soretische Pentateuch en de masoretische tekst van Sam.-Kon. ; boven- 
dien begrijpt men daardoor beter waarom de LXX-vertalingen van 
Sam. en Kron. dichter bij elkaar staan dan de respectievelijke ma- 
soretische teksten en bovendien een tendenz vertonen om af te wijken 
van de eigen masoretische tekst ten voordele van de masoretentekst 
van het parallelverhaal. In het tijdperk dus dat aan de masoreten 
voorafging, kwamen Sam.en Kron. sterker overeen dan in de huidige 
versies. De verklaring ligt voor de hand : Sam. onderging wijzigingen 
na de compositie van Kron., vooral in de masoretische tijd. Kron. 
had van deze herzieningen minder te lijden, aangezien het niet het- 
zelfde belang had in de Joodse canon als Sam. 

Deze bedenkingen tegen de Sam.-tekst zouden dan ook mogen in 
acht genomen worden door de critici die Sam. voor zich bestuderen. 
Het is immers een algemeen verschijnsel dat de studies over Sam. zich 
niet bekommeren om wat Kron. over hetzelfde geval verhaalt. Ook 
hier zit het postulaat van Sam.'s superioriteit onder. 


De verdere opgaven voor de studie van Kronieken. 


Met deze terechtwijzing inzake de gemeenschappelijke parallelver- 
halen, is vanzelfsprekend niet alles gezegd over de waarde van Kron., 
noch werd zijn historiciteit daardoor over heel de lijn gegarandeerd. 

Er ligt nog veel werk voor de boeg, veel stukwerk, dat afzon- 
derlijk moet gedaan worden en niet in functie van een aprioristische 
synthese, De verhouding Kron.-Kon. blijkt anders te zijn dan de ver- 
houding Sam.-Kron., gezien algemeen aangenomen wordt dat Kron. 
niet Kon., maar een midrasj op Kon. gebruikt heeft. Ook hier mag 
men niet a priori voor een bepaalde hypothese opteren, maar moet 
men een poort openlaten op elke eventualiteit. De vergelijking met 
andere Oud-Testamentische teksten moet met een zelfde onbevooroor- 
deelde geest geschieden. Volgt dan het onderzoek van de eigen stuk- 
ken van Kron, : waar haalde de chronist zijn gegevens, in welk 
litterair genre heeft hij hen verwerkt en zijn ze bestand tegen een 
ernstige geloofswaardigheidskritiek? Na al wat gezegd is, is het duide- 
lijk dat men die stukken eerst voor zich zelf moet ontleden, zonder 
uit te kijken naar een wetscodex of een concrete politieke en sociale 
situatie, waarbij ze aangeknoopt kunnen worden. Tenslotte komt dan 
de studie van het Gesamtbild : welke principes hebben de chronist 
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tot de keuze van het materiaal bepaald, welke was zijn compositie- 
techniek, welk literair genre vindt men in het boek als geheel ? 

Er moet ook nog een woord gezegd worden over Groot-Kronieken. 
Ook hier is men dikwijls te haastig tot conclusies gekomen. De argu- 
menten die spreken ten voordele van de stelling dat Kron. met Esdras- 
Nehemias oorspronkelijk één geheel is geweest, of tenminste tot de- 
zelfde gedachtenstroming hebben behoord is naar onze mening onvol- 
doende bewezen. 

Eerst nadat al dit voorbereidend werk met de nodige zorg en de 
gewenste kritische zin is gedaan, kan men het standpunt van de chronist 
definitief bepalen en eventueel zijn werk inschakelen in de geestes- 
stromingen van zijn tijd. Voor deze laatste echter bedenke men dat 
tot nog toe ons meer onbekend is dan bekend en dat wij hypothesen 
niet voor vaststaande waarheid mogen houden. 

Voor dit veelomvattend werk geldt ook het spreekwoord : haastige 
spoed is zelden goed. Men ga liever langzaam vooruit, men wege beter 
de draagkracht en de zekerheidsgraad der argumenten af‚ men late 
zich niet bekoren tot het lanceren van een zienswijze, waarin het 
hypothetische de hoofdschotel is. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 


OORSPRONG DER AFLATEN 


De aflaat is een kerkelijke instelling die in de XlIe eeuw in het 
boetewezen haar oorsprong nam. Hij is niet ontstaan door een speciaal 
decreet van Paus of bisschoppen waarin zijn bestaan terzelfdertijd ook 
zou gerechtvaardigd zijn geworden. Veeleer is hij de natuurlijke vrucht 
van de ontwikkeling die de boetepraxis van de westerse Kerk in de 
Vroeg-Middeleeuwen heeft ondergaan. De historische en dogmatische 
factoren die tot deze oorsprong aanleiding gaven willen wij in deze 
bijdrage onderzoeken. 

Het ligt echter niet in onze bedoeling verder de bewuste fundering 
van de aflaten in de Hoog-Scholastiek na te gaan, noch ook hun 
wezen dientengevolge te omschrijven. Wel zullen uit de geschiedkun- 
dige groei van de boetepraxis tot de aflaten, elementen naar voor treden 
die in een studie over grondslag en wezen der aflaten zouden passen. 
We beperken ons echter in het bestek van dit artikel tot de vraag: 
Hoe is de Kerk tot de uitdeling der aflaten gekomen? en welke zijn de 


\ 
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oorspronkelijke vormen en kenmerken van deze nieuwe praktijk ? (1). 

Om deze vragen te kunnen beantwoorden moeten wij in de ver- 
schillende stadia van het- boetewezen t.t.z. in de christelijke oudheid 
als in de Vroeg-Middeleeuwen, de elementen nagaan, dietot de aflaat 
hebben geleid. Wij beschouwen dan achtereenvolgens de vorm en aard 
van de oud-christelijke boete, de helpende functie van de Kerk bij 
de boete in de gebedsvoorspraak der gelovigen en vooral der priesters, 
het ontstaan der absoluties, in en buiten de boeteliturgie, en tenslotte 
de eerste aflaten. 


L-— Aard en vorm van de oud=christelijke boete en vergiffenis (2). 


Vanaf haar aanvang was de Kerk er zich bewust van, dat er voor de 
gedoopten die na het doopsel hadden gezondigd nog een tweede mogelijk- 
heid van vergiffenis bestond. Nochtans merkt men aanstonds het verschil 
tussen de gratisvergiffenis van het Doopsel, de magna indulgentia, op 
grond van Christus’ verdiensten, en de tweede vergiffenis in het bap- 
tismus laboriosus, waarbij de zondaar door eigen gerechte boetedoening 
de beledigde God voldoening moet schenken om vergiffenis te be- 
komen (3). Zo sterk wordt de nadruk gelegd op de gedachte van uit- 
boeting en schadeloosstelling dat de kwijtschelding bijna geen vergiffenis 
meer kon genoemd worden. 

De oorspronkelijke vorm waarin deze mogelijkheid van tweede 
vergiffenis uitgeoefend werd, was de oud-christelijke publieke boete 
onder leiding van de Kerk en dit krachtens de sleutelmacht haar 
door Christus verleend (Mt. 16, 19; 18, 18; Jo. 20, 22-23). Deze 
boete was gekenmerkt door de uitsluiting van de zondaar uit de ge- 
meenschap van de Kerk, die gepaard ging met het opleggen van een 


(1) Enkele werken over de aflaat in zijn historische groei: P, Garrrer, Zndul- 
gences,in D. A.F. C., 1915, t. 1, col. 726-730 ; E. Maanin, Indulgences, in D. T. C., 
t. 7, col. 1594-1636 ; H. pe Joncue, Les grandes lignes de l'histoire des indulgen- 
ces, in La Vie diocésaine (Bulletin de l'archidiocèse de Malines), 1912, bl. 69-80 ; 
133-139 ; 170-188; 225-239 ; 333-345 ; B. Poscrmann, Der Ablass im Lichte der 
Bussgeschichte, Bonn, 1948; N. Paurus, Geschichte des Ablasses im Mittelalter, 
8° ed, Paderborn, 1922-1923. 

(2) Voor dit deel verwijzen wij naar het uitstekende werk van B. PoscHmann, 
Poenitentia secunda. Die kirchliche Busse im ältesten Christentum bis Cyprian und 
Origenes, Bonn, 1940. 

(3) Pasror Heras, JV Mand., III, 1-6 (P. G., t. 2, col. 919); Irenaeus, Adv. 
Haereses, IV, 27, 2 (P.G, t. 7, col. 105%); Terrurrranus, De poenitentia, 7, 29, 
2 en vlg. (Texteset Documents Hemmer et Lesay, Paris, 1906, bl. 88, 41); Cremens 
ALEXANDRINUS, Stromata, 2, 18-15 (P.G, t. 8, col. 994-999); Quis dives salvetur, 
42 (P.G, t. 9, col, 647-651). 
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proportionele boete voor zijn zonden. Langs deze weg oefende de Kerk 
haar macht van «binden» uit met de bedoeling de zondaar bij het 
einde van de volbrachte boete te «ontbinden» of met de Kerk te 
verzoenen, d. w.z. hem te ontslaan van verdere boeteverplichting en 
in ’t bijzonder van de excommunicatie. Langs deze reconciliatie met 
de Kerk bekwam de boeteling dan onrechtstreeks de vergiffenis bij 
God. De Kerk was immers de enige heilsgemeenschap (1). 

In deze opvatting was het de taak en het recht van de Kerk de 
maat van de boete te bepalen en met het oog op buitengewone ijver 
ook die boete te verkorten, steeds gesteund op het bewustzijn dat 
haar oordeel ook geldig was bij God. Hoofdzaak was dat er een ge- 
rechte proportionele boete adequaat met de grootte van de zonde werd 
opgelegd. Deze eis van een proportionele boete als voorwaarde tot de 
vergiffenis wordt niet in het gedrang gebracht door de uitoefening 
van de kerkelijke sleutelmacht in de reconciliatie. De kerkelijke ver- 
giffenis wordt wel formeel voltrokken door de wederopname van de 
zondaars in de genadegemeenschap van de Kerk, waarvan zij, zolang 
de boete duurde, uitgesloten waren. Wijl de Kerk immers de uit- 
sluitelijke draagster was van het heil, was de verzoening met haar 
ook noodzakelijke voorwaarde tot goddelijke vergiffenis. Over het oor- 
zakelijk verband echter tussen kerkelijke verzoening en vergiffenis 
bij God had men aanvankelijk geen duidelijke opvatting. In ieder ge- 
val verleende de Kerk in feite slechts dan verzoening wanneer zij 
overtuigd was dat God door een toereikende boete verzoend was. Een 
te vroeg geschonken verzoening zou schadelijk en nutteloos zijn (2). 

In deze voorstelling echter van een aequivalente boete voor de 
belediging der zonde,is het niettemin duidelijk dat aan de reconcilia- 
tie kortweg de vergiffenis der zonde toegeschreven wordt, zonder dat 
hierbij het latere onderscheid tussen schuld en straf gemaakt werd. 
Vergiffenis der zonde betekende dat de zonde niet meer aangerekend 
werd (3) en daarmee ook het kwijtschelden van de opgelopen straffen. 
Degene die dus opnieuw in de Kerk was opgenomen kon dus ook op 
kwijtschelding van de straf en wel van de volle straf bij God rekenen. 
Dit gold echter maar als de gepresteerde boete werkelijk aan de 
zwaarte van de zonde beantwoordde. 


(1) Ienarmus ANTIOCHENUS, Ep. ad Phil., 8, 2; 8, 1 (P.G. t. 5, col. 699-703); 
IRENAEUS, Adv. Haer., III, 24, 1 (P. G., t. 7, col. 966) ; Cyrrranus, Ep. 72, 21 
(GS, Eel, III2sble700): 

(2) Crrrranus, De Lapsis, 15 (C.S. E. L., UII2, 247). 

(3) Philosophoumena Hippolyti IX, 12 (aangehaald door B. Poscrmann, Poenitentia 
Secunda, bl. 850). 
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Deze gelijkwaardigheid van de boete aan de grootte van de zonde 
was moeilijk vast te leggen en bezorgde aan de bisschoppen die de 
boete bepaalden, veel gewetenszorgen. Inzonderheid werd die moeilijk- 
heid van een adequate boete ondervonden bij zieken en kranken. 
Volgens Innocentius 1 had men aanvankelijk aan hen die na een 

zondig leven om boete en verzoening vroegen, wel de boete verleend, 

de verzoening met de Kerk integendeel soms geweigerd (1). Later heeft 
de Kerk deze strenge praxis laten varen en de stervenden ook de 
Communie als viaticum geschonken. Hierbij werd men geleid door 
motieven, die stilaan op een beter inzicht van het essentiële in de 
boetepraxis wijzen, o. m. de mogelijkheid de onvoldoende boete in 
dit leven, door begrensde straffen in het andere leven aan te vullen (2). 
De reconciliatie in deze omstandigheden, vooral aan stervenden ver- 
leend, behield haar heilsbetekenis, wijl ze de noodzakelijke voorwaarde 
was opdat God niet van de zaligheid zou uitsluiten. God zelf zal 
oordelen — zegt Cyprianus — « quid de talibus faciat et qualiter iudi- 
cit sui examinet pondera» (3). In ieder geval dient de Kerk de moge- 
lijkheid tot vergiffenis bij God te waarborgen. De verzoening weigeren 
zou tegen de goddelijke ordening zijn «quando permiserit ipse et 
legem dederit, ut ligata in terris et in coelis ligata essent, solvi autem 
possent illic quae hic prius in ecclesia solverentur» (4). Bovendien 
heeft de stervende de mogelijkheid de boete in het andere leven aan 
te vullen (5). 

Dit uitzicht op een aanvulling van de boete in het andere leven 
zou toegelaten hebben de moeilijkheid, aanwezig in de eis van vol- 
waardige boete, op te lossen. In zover immers de vereniging met de 
Kerk de eeuwige straf wegnam — de mogelijkheid voort te boeten in 
het vagevuur was het bewijs ervan — moest ze ook de vergiffenis der 
zondeschuld veronderstellen. In die zin betekende deze oud-kerkelijke 
bewering hetzelfde als wat de latere theologie leert, dat de sacramentele 
absolutie de vergiffenis van de schuld en de eeuwige straf bewerkt. 
Nochtans hebben de Vaders, noch de latere theologie deze gedachte 
benut om een mildere boetepraktijk te rechtvaardigen. Men bleef 


(1) Epistula ad Exsuperium 2, 6 (P.L., t. 20, col. 498). 

(2) Cremens Arex., Strom, VL, 14, (P. G., t. 9, col. 880 en in nota 82); 
Oricenes, In Jer. Hom, 16, 5 (P.G, t. 18, col. 445); Cyrrranus, Ep. 55, 18, 20 
(G.S-E.-L., III2, 686, 688). 

(3) Cyrrranus, Ep. 30, 8 (C.S. E. L., III2 , 556). 

(4) _Cxrrianus, Ep. 51, 1 (C.S. E.L., III2 , 651). 

(5) Crrrianus, Ep. 55, 18, 20 (C.S. E.L., III2, 636, 688). 
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Overtuigd van de noodzakelijkheid der poenitentia plena. Bewijs hier- 
van vinden wij nog in can. 13 van het Concilie van Nicea, waarbij 
degenen die in stervensnood de verzoening met de Kerk ontvingen, toch 
verplicht werden tot volle uitboeting van hun zonden (1). Dat is 
niet louter disciplinair, maar ook dogmatisch gefundeerd, Tevens laat 
deze canon een twijfel bestaan over de efficaciteit van die snelle ver- 
zoening. Dit trof men ook aan bij Cyprianus. 

De gedachte dat. de gerechte boete door de Kerk opgelegd de 
eigenlijk zondedelgende factor was, bleef ook gelden in de Vroeg-Mid- 
deleeuwen. De omvorming der publieke boete tot private bracht daar 
geen verandering aan. Zelfs wanneer de biecht meer op het voorplan 
kwam, bleef deze toch ondergeschikt aan de boete, daar ze slechts als 
middel werd beschouwd om de kwantiteit en de kwaliteit van de boete 
te bepalen (2). Het beste bewijs voor het vasthouden aan de aequi- 
valente boete zijn de boeteboeken van die tijd, die, om de priester 
het werk te vergemakkelijken en de juiste verhouding tussen schuld 
en boete vast te stellen, voor ieder vergrijp de aangepaste boetedoening 
bepaalden (3). Deze aangepaste tarief werd opgevat naar de zienswijze 
van de oude Germanen en Kelten, die de vergrijpen aan mensen ge- 
pleegd door een wettelijk vastgesteld zoengeld of Wehrgeld deden 
vergoeden. Hierbij verwisselde de Kerk de oude straffen met een 
specifiek religieuse boete (vasten, aalmoezen, enz.). De noodwendig- 
heid echter van een rechtvaardig geproportioneerde boete was iets van- 
zelfsprekend. Zelfs als men door Redemptionen (4) of afkoping 
der voorgeschreven boetedoeningen door andere handelingen de oude 
gestrengheid wilde milderen, toch hield men giondelijk nog vast aan 
de aequivalentie van boete en schuld. 


IT. — De helpende functie van de Kerk. 


De eis van gelijkwaardigheid tussen de bedreven zonden en de 
boetedoening met het oog op kwijtschelding en vergiffenis stelde een 
zware opdracht aan de boetelingen. Vandaar dat deze natuurlijker- 
wijze om hulp en steun zochten bij de andere leden der Kerk en 


(1) Hérere - Lecrereg, Histoire des Conciles, t. 1, bl. 598-596. Het laatste deel 
van deze canon laat een twijfel verstaan over de efficaciteit van deze vergiffenis 
«Generaliter autem omni cuilibet in exitu posito et poscenti sibi communionis gra- 
tiam tribui, episcopus probabiliter ex oblatione dare debebit» (Cfr ook Denz.,n. 57). 

(2) Zo wordt in de regula coenobialis van Columbanus het «biechten» om- 
schreven als het laten kennen van debitum poenitentiae. Cfr P. L., 80, col. 219. 

(3) G. Le Bras, art. Pénitentiels, in D. T.C. XII, col. 1160 en volg. 

(4) E. Amann, art. Pénitence, D. T.C., XII, col. 878. 
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vooral bij voorsprekers, die zich in Gods vriendschap mochten ver- 
heugen en derhalve met groter hoop bij God konden optreden. Ander- 
zijds dreef de naastenliefde de vrome gelovigen er toe de kracht van 
hun voorspraak gaarne in te zetten ten voordele van hun verdwaalde 
broeders (Ll lo. 5, 16). De grond voor deze tussenkomst legden Polycarpus 
«en Tertullianus (1) bewust in de eenheid van het corpus Christi, 
waarbij de nood van zieke ledematen het medelijden van alle ledematen 
van het ganse lichaam opwekt. In deze ondersteuning der boetelingen 
door de medeleden van de gemeenschap ligt in het algemeen de zin 
van de openbare boete. In het beroep immers op de voorspraak 
van de broeders der christengemeente — zegt Tertullianus — doet men be- 
roep op de Kerk en in de Kerk op Christus. Dusdanig wordt de 
boete een aangelegenheid van de ganse Kerk en wordt dan ook te- 
recht kerkelijke boete genoemd. 

Bij deze tussenkomst van de ganse Kerk tot ondersteuning der 
boetelingen zijn er echter bepaalde personen, aan wier voorspraak een 
speciale efficaciteit toegekend wordt. Dit zijn volgens Tertullianus de 
weduwen en de priesters (2), volgens Clemens van Alexandrië, 
de vrienden Gods onder de armen der gemeenschap (3). De groot- 
ste invloed echter wordt toegeschreven aan de voorspraak der marte- 
laren (4). Als strijders voor Christus, die wegens hun lijden aan Hem 
gelijkvormig waren geworden, geloofde men bij de martelaren een 
waarborg te vinden, dat God op hun voorspraak en verdiensten de 
zondaars vergiffenis zou schenken. Zo sterk was deze overtuiging dat 
de bisschoppen dikwijls een zondaar, aan wien door een martelaar vóór 
zijn dood voorspraak was beloofd, een- kortere boete oplegden. Dit 
nam vooral grote uitbreiding in Afrika, na de vervolging van 


(1) Porvcarpus ad Phillipp., 11, 4 «sicut passibilia membra eos (peccatores) 
revocate ut omnium vestrum corpus salvetis (P.G, t. B, col. 1014). Terrrurvianus, 
De poenit., 10, 5 «Le corps ne peut se réjouir du mal qui arrive à l'un de ses 
membres; il faut bien qu’il s’afflige tout entier et qu'il travaille tout entier à le 
guêérir. Là où il y a un ou deux fidèles, là est Église : mais P'Église c'est le 
Christ. Donc lorsque tu tends les mains vers les genoux de tes frères, c'est le Christ 
que tu touches, c'est le Christ que tu implores. Et quand, de leur côté tes frères 
versent des larmes sur toi, c'est le Christ qui souffre, c'est le Christ qui supplie son 
Père. Ce qu'un fils demande est vite accordé». (cfr Traduction Textes et Documents 
sous la Direction de H. Hrumer et P. Le Jay, bl. 44-45). 

(2) De pudicitia, 18, 7(T. et D., bl. 125); De poenitentia, 9, 4 (T. et D., bl, 41). 

(3) Ouis div.rsalp:, 81,-1; 39, 8 (P:-G.,-t. 9,-col. 637). 

(4) Daarvoor getuigen vooral Cyprraxus, Ep. 66, 7 (C.S. E. L., III2, 781); 
Ep. 15, 3 (C.S. E.L., III2, 515); onrechtstreeks ook Tertullianus in De Pudicitia, 
Rer(MemetDijsole 100) 


Ek 


Keizer Decius, wanneer de martelaren aan de talloze afgevallenen (lapsí) 
de zgn. libelli pacis verleenden, waardoor deze onmiddellijk terug in 
de Kerk werden opgenomen (1). 

Bij de vromen die de penitenten in hun boeteoefeningen onder- 
steunen komen ten slotte de priesters in aanmerking. Naar het beeld 
immers van Hem die het priesterschap in de Kerk heeft gesticht, 
moeten ook de priesters de zonden van het volk op zich nemen. En 
zo gold het overal als vanzelfsprekend, vooral na de martelarentijd, dat 
het voor alles zaak van bisschoppen en priesters was de boetelingen 
te helpen (2). Dermate trad de voorspraak der gelovigen meer en 
meer op de achtergrond ten voordele van het priesterlijk gebed, zodat 
Leo de Grote kan schrijven «sufficit illa confessio quae primum Deo 
offertur, tunc etiam sacerdoti ut pro delictis poentitentium precator 
accedat» en verder dat het Gods wil is «ut indulgentia Dei nist sup- 
plicationibus sacerdotum negueat obtinert…… Multum enim utile et 
necessarium est, ut peccatorum reatus ante ultimum diem sacerdotali 
supplicatione solvaturn (3). 

Met deze woorden schrijft Leo de Grote kortweg aan het gebed 
van de priesters en aan dit uitsluitend, de verlossing uit de zondeschuld 
toe, en geeft aan deze supplicatio sacerdotalis een betekenis die deze 
van een gewone voorspraak overtreft. Dit verklaart zich door het feit 
dat Paus Leo deze supplicatio sacerdotalis neemt voor de ganse kerke 
lijke boete, wier wezensbestanddelen, belijdenis, voldoening en ver- 
zoening, allen met gebeden van de priester verbonden zijn. Deze zijn 
absoluut noodzakelijk tot vergiffenis want — zoals dezelfde brief 
18, 3 zegt — Christus gaf aan de priesters de macht « ut et 
confitentibus actionem poenitentiae darent et eosdem salubri satisfac- 
tione purgatos ad communionem sacramentorum per ianuam recon- 


(1) Crerranus. Ep, 15, 8; 17,1 (C.S.E.L., III2, 524). Herhaaldelijk heeft 
men beweerd dat het privilegie der martelaren opgevat werd „alsof deze als dragers 
van de Geest rechtstreekse macht tot zondenvergiffenis bezaten. Deze opvatting houdt 
echter geen steek. Hierdoor reeds dat de door de bisschoppen verleende vergiffenis for- 
meel bestond in de wederopname in de kerkelijke gemeenschap, waartoe toch alleen de 
verantwoordelijke leiders in de Kerk bevoegdheid hadden. De tussenkomst der marte- 
laren is essentieel dezelfde als die van andere gelovigen ; alleen“ heeft ‘hun tussen- 
komst gradueel grotere efficaciteit om de adequate boete voor de zondaars tot stand 
te brengen. 

(2) Orioenes, In Luc. Hom., 17 (P. G., t. 13, col. 1846) ; Crerraxus, Epe 
(C.S. E.L., III2, 524); Amprosius, De Poenit., 1, 2, 7; 1, 8, 36; IL, 2, 12 (P.L. 
t. 16, col. 468, 477, 499); Grraormwus, Reg. Pastoralis, 2,1-5 (P.L, t. 77, col. 26 
en vlg.). 

(3) Ep. ad Theodorum, 18, 3 (P.L., t. 54, col. 1011-1013). 
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ciliationis admitterent» (1). Deze noodzakelijkheid van het priester- 
lijk gebed bewijst i. a. w. niets anders dan het feit dat de kerkelijke 
boete onder leiding en met de hulp vande priesters moet voltrokken 
worden. Diensvolgens is het niet juist, deze supplicatio sacerdotalis 
als een deprecatieve absolutie op te vatten. Niet alleen is het gebed 
van de priester bij de verzoening der zondaars aanwezig, maar het 
begeleidt ook de voorafgaande boeteverrichtingen tijdens de openbare 
eredienst. Bij de wederopname in de gemeenschap der Kerk neemt 
de priesterlijke voorspraak een einde, Sacramentele kracht heeft dit 
gebed slechts in zover de priester, in tegenstelling met de voorafgaan- 
de boeteverrichtingen, nu de intentie heeft daarmee de wederopname 
in de Kerk te voltrekken. De reconciliatie met de Kerk is de sacra- 
mentele ritus, het gebed heeft slechts een accidentele rol. Gans duide- 
lijk wordt dit ook door Augustinus geleerd (2). 

De voorgaande vaststelling dat de supplicatio sacerdotalis onder 
het plaatsvervangend boeten wordt gezien en niet onder de sacramen- 
tele vrijspreking van zonden, verklaart de nadruk die gelegd wordt op 
de noodwendigheid van het aanhoudend gebed van de priester, ge- 
paard met zijn persoonlijk medeboeten voor de zonden. Krachtens 
zijn ambt is hij immers intercessor en uit dien hoofde tot een god- 
gevallig leven verplicht. Zijn gebed en zijn boete blijven echter in 
hun kracht afhankelijk van zijn persoonlijke kwaliteit en zijn daar- 
om niet sacramenteel op te vatten. De sacramentele werking van de 
reconciliatie maakt deze priesterlijke voorspraak niet overbodig. 

Dezelfde betekenis van de priesterlijke voorspraak treffen wij ook 
aan in de Vroeg-Middeleeuwen (3). De boeteverordeningen bevatten 
een lange rij van «gebeden», zowel voor het begin van de boete als 
voor de eindverzoening. Een bijzonder algemeen gebruikte verzoenings- 
formule zoekt men in deze periode nog te vergeefs. Dit blijft ook na 
het invoeren der private boete. Ook hier is een uitgebreide ritus met 
veel gebeden voorzien. De priesters moeten persoonlijk meeleven in 
het boeteleven van hun penitenten door gebeden, vasten, enz. opdat 
zij niet gelijken aan de Pharizeërs, die zware lasten opleggen aan 
anderen, zelf echter deze niet aanraken. De priesterlijke functies van 
handoplegging en gebed dienen om de goddelijke barmhartigheid af 
te smeken, op dezelfde wijze als de boete der zondaars zelf, Vandaar 


(1) 1bid. 
(2) Augustinus, In Io. Tr. 121, 4 (P.L, t. 35, col. 1958). 
(3) B. PoscrmanN, Der Ablass,.… op. cit, bl. 18, 


dat ze ook herhaaldelijk worden gedaan. De moreel werkzame kracht 
van het priesterlijk gebed en de sacramentele kracht der reconciliatie 
werken saam om de vergiffenis der zonde te bekomen. 


III. — De absoluties in en buiten de boeteliturgie. 


De kerkelijke bemiddeling in het bewerken van volledige zonden- 
vergiffenis drukt zich, buiten de sacramentele boete en verzoening om, 
ook uit in absoluties. Dat deze absoluties oorspronkelijk de zin heb- 
ben van een gebedsvoorspraak om van de zonden verlost te worden 
is duidelijk vanaf Gregorius 1. Deze vraagt in een brief aan een bis- 
schop voor hem te bidden opdat hij door zijn voorspraak van zijn 
zonden zou geabsolveerd worden (1). Ook gestorvenen kunnen volgens 
hem op deze wijze tot absolutie d. w.z. tot bevrijding uit het vage- 
vuur geholpen worden, bijzonderlijk door het H. Misoffer (2). Hier- 
bij gaat het evident niet om een sacramentele vrijspraak. Evenmin is 
dit in de Vroeg-Middeleeuwen het geval wanneer men aan de bis- 
schoppen of aan Pausen absolutie van zijn zonden vraagt. Zo vraagt 
Alcuinus, de hoftheoloog van Karel de Grote, aan Paulinus, Patriarch 
van Aquitanië : «solve iubente Deo, mortiferas mihi peccatorum poenas, 
alsook aan Paus Leo XII «solve in filio pietate paterna wvirtute 
apostolica catenas peccatorum» (3). Op dezelfde wijze gebruikten de 
Pausen op het einde van hun brieven, vooral aan kerkelijke weldoeners, 
alsook. in stichtingsoorkonden van kerken en kloosters, alsmede in op- 
roepen tot dienst aan de Kerk in oorlog of vrede, formulen van 
zegeningen die betrekking hadden op zondenvergiffenis (4). 

Er bestonden eveneens absoluties die zwaar-zieken afsmeekten van 
bisschoppen. Zo richt zich de doodzieke bisschop Robert van Le 
Mans in 873 met een algemene zondenbelijdenis tot de bisschoppen, 
die zich met Karel de Kale voor Angers ophouden «guatenus pote- 


(1) Peto, ut in sanctis orationibus vestris mei memores esse dignemini, qua- 
tenus a peccatorum meorum nexibus, quia meis meritis non valeo, vestris interces- 
sionibus absolvar: Registr. VII, 80 (P. L., t. 77, col. 984). 

(2) Dial. 4, 55 (P.L, t. T7, col. 416-417). 

(3) Cfr PoscrmanN, op. cit., bl. 16. 

(4) Zo Stephanus VIIJ in een oproep tot ondersteuning van een klooster: 
« Quicumgque adjutores exstiterint, hos quantum apostolica potestas indulserit, ab- 
solutos esse decernimus» (P. L., t. 182, col. 1092) ; en verder verschillende privilegies 
der pausen aan de kloosters (P.L. t. 132, col. 1051-1090). Benedictus VII (974-989) 
bij verlening van privilegiën aan de abdij van Sint-Pieter van Roda in Catalaunie : 
«Qui nostrae concessionis adjutor atque defensor extiterit, apostolicam benedictionem 
et peccatorum absolutionem ab ipso clavigero summo se obtinere sciat» (P.L. t. 
187, col. 834). 
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state coelitus vobis conlata vincula meorum piaculorum enodetis et 
precum vestrarum studiis commissa pietis ut cum reprobis non ducar 
ad tartara, quin potius vestro interventu coelestia merear sublimari 
ad gaudian. De bisschoppen antwoordden met een absolutie-schrijven, 
waarin zij, steunend op de hun verleende sleutelmacht, bidden dat 
“ God aan de zieke al zijn zonden moge vergeven en hem tot het 
eeuwige leven moge leiden (1). Dezelfde absolutie werd herhaaldelijk 
geschonken aan Hildebold, bisschop van Soissons door Hincmar 
van Reims, met deze karakteristiek nochtans, dat de algemene belijdenis 
en absolutie, de gespecialiseerde biecht en reconciliatie voor de priester 
niet overbodig maakte (2). 

Het is duidelijk dat wij hier geen sacramentele absoluties voor 
handen hebben. Zij zijn eerder te beschouwen als een ceremoniële 
voorspraak van de Kerk. Voorafgaand aan deze absolutie wordt immers 
een gespecialiseerde biecht en sacramentele reconciliatie geëist (voor 
zover het probleem van de sacramentaliteit toen gesteld werd). Boven- 
dien het herhaald vragen om deze absoluties door Hildebold van Soissons 
is slechts te begrijpen als deze gelden als bijzondere werkzame voor- 
spraak, waarom men des te meer bekommerd is, naarmate men minder 
persoonlijk kan boeten. 


De absoluties in de boeteliturgie. 


Van af —+ 1000 zien we deze absoluties binnendringen in de 
boeteliturgie (3). Tot dan toe hadden de gebeden van de priester bij 
hun bemiddeling der sacramentele boete immer nog de vorm van 
smeekgebeden of supplicationes. Deze supplicationes worden nu eerst 
aangevuld, dan geleidelijk verdrongen door de absoluties. Hun onder- 
scheid bestaat in het feit dat de absoluties de bevrijding van de zonde 
formeler uitspreken en daartoe meestal een beroep op de kerkelijke 
sleutelmacht bevatten. Of zij dit doen in optatieve zin of aanduiden- 
de-verklarende vorm doet weinig ter zake. Evengoed echter als de 
oude supplicationes ondersteunen de absoluties niet alleen de recon- 
ciliatie, maar ook de belijdenis en boeteoplegging. In de reconciliatie- 
ritus duiken zij op in de Xe eeuw in langere, feestelijke vorm, met 
uitdrukkelijke beklemtoning van de priesterlijke vergevingsvolmacht. 
Eerst werden ze eenvoudig aan de supplicationes toegevoegd, waar- 


(1) PoscHmANN, op. cit, bl. 17. 
(2) Hicuar, Ep. ad Hildeboldum, 26 (P. L., t. 126, col. 172). 
(3) PoscruanN, op. cit, bl, 20. 
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van zij het hoogtepunt vormden, daar zij de bevrijding uit de zonde 
als vrucht van de reconciliatie, krachtig tot uitdrukking brachten. 
Allengerhand werd dan het getal van de supplicationes verminderd en 
in de XIIIe eeuw verdwenen zij totaal uit de ritualen ten voordele 
van de absoluties. 

Hoe is dit binnendringen van de absoluties in de boeteliturgie 
te verklaren? Dit is stellig niet iets toevalligs. Het was zonder twijfel 
het gevolg van de ommekeer die zich in de boetepraxis te dien tijde 
voltrok. De oud-kerkelijke boete was wezenlijk verbonden met de ex- 
communicatie, die tot laatste doel had de uitgesloten zondaar opnieuw 
in de heilsgemeenschap van de Kerk op te nemen en daardoor on- 
rechtstreeks de vergiffenis bij God te bewerken (daarom « reconciliatie » 
genoemd). Wanneer de private biecht met oplegging der boete zich 
begon door te zetten, kon er niet langer meer spraak zijn van ex- 
communicatie of uitsluiting uit de Kerk (1). Dientengevolge verloor 
ook de reconciliatie baar betekenis : waar geen scheiding van de Kerk 
meer uitgesproken werd, moest er ook geen formele act van weder- 
opname meer zijn. Zo kon men de formele werking van de ontbin- 
dingsmacht niet meer in «de vrede met de Kerk» leggen. Dusdanig 
bleef van de twee functies die de priester in de oude boetepraxis uit 
te oefenen had: de helpende door gebed en medeboeten, en de autori- 


tatief-rechterlijke door excommunicatie en reconciliatie, slechts de eerste 


over. Om niettemin de tweede functie te behouden, zoals de traditie 
het ook vroeg, moest men tengevolge van de veranderde toestand haar 
een andere betekenis schenken. Dit geschiedde dan natuurlijk in die 
mate dat men aan de priester meer en meer de macht gaf de zonden 
rechtstreeks te vergeven, in plaats van onrechtstreeks door de recon- 
ciliatie van de zondaars met de Kerk. Hoe meer het bewustzijn 
teloor ging dat het rechterlijk ontbinden in de wederopname in de Kerk 
bestond, des te meer trad de ontbindingskracht van het priesterlijk 
gebed naar voor en eiste een meer uitgesproken uitdrukking. Had 
men van oudsher aan deze priesterlijke voorspraak een grote efficaciteit 
toegeschreven, nu groeide de tendenz de rechterlijke functie van de 
priester met zijn gebedsvoorspraak ineen te strengelen, en dezg gebeds- 


(1) In de private boete is er aanvankelijk alleen private biecht gevolgd door 
oplegging der boete door de priester gepaard met supplicationes. De boete door de 
priester opgelegd was de factor waardoor men van God vergiffenis bekwam. Het 
zwaartepunt in de rechterlijke functie ligt dus bij het opleggen der boete waarin 
de priester het oordeel velde, dat de zondaar na vervulling van die boete van de 
zonde zal bevrijd zijn. Cfr A. Trreraerr, La confession aux laïgues dans Église 
latine, Wetteren-Brugge-Parijs, 1926, bl. 14-24, 38-43. 


\ 
, 
E 


ns 


voorspraak meer en meer als een vrijspreken van zonden te beschouwen. 
Men verlegde dus de werkzaamheid van de reconciliatie wezenlijk in 
de kracht van de priesterlijke voorspraak, waardoor God tot de ver- 
giffenis werd bewogen. In het later gevormd begrip der «deprecatieve 
absolutie» heeft deze opvatting een treffende uitdrukking gevonden. 
De vorm van de oude supplicationes, die zich beperkten tot het af- 
smeken van Gods barmhartigheid, ‘zonder nadruk op de rechterlijke 
macht, kwam weinig overeen met de nieuwe waardering der reconci- 
liatie. De betekenis van autoritatieve act voor de reconciliatie trachtte 
men dan te bewaren door het feit dat men aan de oude supplica- 
tiones nu absoluties ging toevoegen, welke de vrijspreking van zonde, 
met beroep op de priesterlijke sleutelmacht, van God afsmeekten of 
ook direct uitspraken. Van hieruit begrijpt men het gedeeltelijk in- 
dringen van de absoluties in de boeteliturgie, als voortzetting en aan- 
vulling van de oude supplicationes. 

De absoluties drongen het eerst door in de gemeenschappelijke 
reconciliatieritus van Witte Donderdag, waardoor van oudsher de 
openbare zondaars terug in de Kerk werden opgenomen. Wonder is 
dit niet, als men rekening houdt met het feit dat sinds einde der IXe 
eeuw ook aan de private boetelingen, die bij het begin van de Vasten 
gebiecht en de boete gekregen hadden, eveneens de plicht werd op- 
gelegd aan de reconciliatie van Witte Donderdag deel te nemen (1). 
Dusdanig onstond er een algemene reconciliatieritus. Voor uitzonder- 
lijke gevallen echter (omwille van ziekte of wettige reden van afwezig- 
heid) was er een private reconciliatie voorzien die stilaan uitdrukke- 
lijk wordt vermeld (2). Langs dezen weg nu omvormde zich de re- 
conciliatie tot absolutie en voegden deze absoluties zich bij de reconci- 
liatieritus van Witte Donderdag, die zo een generale absolutie werd. 


(1) In verschillende boeteordeningen uit de IX° eeuw, vindt men een in- 
structie «Praemonere debet omnis sacerdos», waarbij aan de priesters wordt opge- 
legd, degenen die bij hen bij het begin van de vastentijd zijn komen biechten, te 
verplichten naar de reconciliatie van Witte Donderdag terug te keren. Niettemin 
kan deze verplichting niet voor iedereen strict geboden zijn. Dit zou onuitvoerbaar 
geweest zijn. Minstens moest aan sommige personen de gelegenheid tot private re- 
conciliatie geboden worden, hetgeen overigens in de instructie ook voorzien wordt 
voor het geval dat iemand ziek of wettig afwezig zou zijn. Cfr Pseudo-Alcuinus XIII 
(P. L., t. 101, col. 1122). Zie verder PoscrmanN, op. cit, bl. 28. 

(2) Can. 81 der Statuta Bonifatii (einde IXeeeuw) geeft als grond daarvoor 
aan de onmogelijkheid de canonische regels van de oude boete verder door te voeren: 
«Et quia varia necessitate praepedimur canonum statuta de reconciliandis poenitentí- 
bus pleniter observare propterea omnino non dimittatur. Curet unusquisque pres- 
byter statim post acceptam confessionem poenitentium singulos data oratione res 
conciliarin (P.L., t. 89, col. 823). : 
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Daarin had het deel van de reconciliatieritus dat de wederopname in 
de Kerk verzinnebeeldde, betrek op de openbare penitenten, terwijl de 


supplicationes en absolutiegebeden het geheel der gelovigen op het oog - 


hadden. 

Ondertussen ontwikkelde zich ook het algemeen gebruik de re- 
conciliatie onmiddellijk na de biecht en vóór de volbrachte boete te 
verlenen, behalve voor de openbare zondaars (1). Vandaar was het 
ook normaal de reconciliatieritus van Witte Donderdag onmiddellijk 
met de biecht bij het begin van de vasten te verbinden. In deze tijd 
valt dan ook steeds meer het accent op de absoluties die de reconci- 
liatiegebeden afsluiten. Deze vermenging van absoluties en supplicationes 
met stijgende beklemtoning van de eerste, blijft het kenmerk van de 
boeteritus tot de XIIIe eeuw wanneer de supplicationes volledig ver- 
dwenen (2). 

Wat de efficaciteit van deze absoluties betreft, dient gezegd dat, 
spijt het immer voorkomend beroep op de apostolische volmacht en 
de sleutelmacht der Kerk, zij als de rechtstreekse voortzetting van 
de priesterlijke voorspraak in de boete moeten beschouwd worden, 
die nu op autoritatieve wijze God om volle vergiffenis der zonde, in- 
cluis van alle zondestraffen, bidden. Zij zijn dus geen jurisdictionele 
en onfeilbare vrijspreking van de zonden of zondestraffen. Dit oordeel 
is gerechtvaardigd uit hoofde van de vroegere zin van deze absoluties 
buiten de boeteliturgie; oorspronkelijk immers hadden zij het karakter 
van gebedsvoorspraak die door een drager van de apostolische sleutel- 
macht, de apostelen of hun opvolgers, werd uitgeoefend en daarom 
als bijzonder werkdadig gold. Verder spreken: hun stijl en hun be- 
perkende bijzinnen uitdrukkelijk ook voor dit karakter : Steeds blijkt 
doorheen de formulering dat het toch van God afhangt in hoever de 
absoluties, resultaat zullen bekomen « quantum divina pietas concesserit ; 
guantum apostolica potestas indulserit» (cfr supra). Bovendien in het 
licht der boetetheologie van die tijd, waarbij de boete en later de con- 
fessio of de contritio als de eigenlijke zondedelgende factor werd be- 
schouwd, kan eraan de absoluties geen directe rechterlijke vrijspreking 
van zonde toegeschreven worden. 


(1) Het Decretum Burchardi (1007-1014) beschouwt deze praktijk reeds als nor- 
maal. Vanaf de XI® eeuw dus geldt het samenvallen van biecht en reconciliatie als 
algemeen (P. L., t. 140. col. 942-1058). 

(2) Hetzelfde motief dat de «supplicationes» deed verwijderen, nl, het beklem- 
tonen van de rechterlijke macht van de Kerk, zal dan ook leiden tot de verwij- 
dering van de «optatieve» absolutie ten voordele van de indicatieve, zodat ten slotte 
alleen in de indicatieve absolutie de sacramentele kracht zal gelegd worden. Cfr 
PosCHMANN, op. cit, bl. 25. 
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De absoluties buiten het boetesacrament., 


De belangrijke ontwikkeling in het boetewezen: de reconciliatie 
onmiddellijk met de biecht te verbinden, lokte de vraag uit naar de 
werking van de kerkelijke sleutelmacht in de zondenvergiffenis. Men 
kon immers ten gevolge van deze ommekeer, aan de reconciliatie of 
absolutie onmogelijk nog de zondenvergiffenis in de zin van volledige 
kwijtschelding der straf toeschrijven, daar de vereiste voldoening voor 
de zonde nog niet was gepresteerd. Zo moest men het begrip ver- 
giffenis nader preciseren en onderscheid maken tussen vergiffenis der 
eeuwige straf en vergiffenis der tijdelijke straffen. Het geschrift De 
vera et falsa poenitentia (1) uit de Xle eeuw leert dan ook dat de 
biecht met incluis de reconciliatio het peccatum mortale tot een pec- 
catum veniale maakt, t.t. z. tot een dagelijkse zonde, die door beperkte 
boete door God kan vergeven worden. In andere woorden betekent 
dit nog dat de biecht de delging van de eeuwige straf bewerkt. 

In tegenstelling daartegen ontstaat de theologische speculatie over 
de boete. Richtinggevend was Abelardus (2) die tegenover het pro- 
bleem hoe subjectieve en objectieve factor in het bereiken der vergiffenis 
te verzoenen zijn, de sleutelmacht der Kerk loochende en de werk- 
oorzaak der vergiffenis in de contritio zag. Zijn leerlingen volgen 
hem in zijn leer over de contritio als werkoorzaak der vergiffenis van 
schuld en eeuwige straf ; aan de priesterlijke absolutie echter schrijven 
zijeen «declaratieve» betekenis in betrekking tot vergiffenis der schuld en 
eeuwige straf toe, alsmede een kwijtschelding van een deel der tijde- 
lijke straffen. Deze opvatting bekwam groten invloed door P. Lombardus 
(3) en bleef heersen bij Alexander van Hales, Bonaventura en Albertus 
de Grote. St. Thomas gaf tenslotte de uiteindelijke oplossing en schreef 
aan de absolutie ook de delging van schuld en eeuwige straf toe. 

Doch hoe de theologen ook op de vraag naar de werkoorzaak 
der vergiffenis antwoord zochten, op dit punt is men akkoord dat de 
voldoening (satisfactio) die eerst gedaan werd, nadat God, hetzij op 
grond der contritio, hetzij door de kracht van de biecht, de doodzonde 


(1) Een geschrift uit de XI°® eeuw dat grote invloed had op de volgende 
eeuwen cfr P.L. t. 40, col. 1118-1130 ; cfr speciaal c. 10, 25: «fit enim per con- 
fessionem veniale, quod criminale erat in operatione ; et si non statim purgatur fit 
tamen veniale, quod commiserat mortale» (P. L., t. 40, col. 1122). 

(2) Cfr P. Anciaux, La doctrine du sacrement de pénitence au XII° siècle, 
Leuven-Gembloers, 1949, p. 64 et passim, 

(3) P. Anciaux, op. cit, bl, 76 et passim, 
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tot een dagelijkse zonde had omvormd, nu dient tot delging van de tijdelijke 
zondestraffen. De boete was daarmee in vergelijking met vroeger grondelijk 
niet veranderd, ook de dringendheid van de boete was niet verminderd. 
Want de wil volle boete (t.t.z. corresponderend aan de zwaarte van 
de zonde) te presteren, behoorde noodzakelijk tot het berouw en was de 
voorwaarde voor de efficaciteit van de biecht, zodat het uitblijven van de 
boete het resultaat van de ganse boeteverrichting, ook de vergiffenis 
der schuld in het gedrang bracht. Het zwaarste deel van de boete 
bleef dus nog te doen nadat de kerkelijke boete met de reconciliatie 
besloten was. 

Daaruit ontstond van zelf de noodzakelijkheid dat de Kerk nu 
evengoed als vroeger, de gereconcilieerde penitenten moest ter hulp 
komen, zoals ze het als plicht beschouwde wanneer de boete zelf 
voorwaarde was tot de reconciliatie. 

1. Tot dat doel dienden vooreerst de absoluties die, zowel bij de 
biecht als er buiten, aan de zondaars de verlossingskracht van het 
priesterlijk gebed schonken. Van dien tijd dateren dan ook de menig- 
vuldige generale absoluties. Ze bleven immers niet beperkt tot Aswoens- 
dag of Witte Donderdag maar werden ook verleend op de slotdag 
van de diocesane synode in de Herfst, genoemd « secunda dies indul- 
gentiae » (1). Ook gaven de bisschoppen soms een generale 
absolutie bij gelegenheid van een preek (2). In het midden van de 
XIe eeuw had dit gebruik reeds zodanig uitbreiding genomen dat een 
burger van Spiers, in een schrijven aan de aartsbisschop van Keulen, 
tegen deze nieuwe absoluties protesteert om reden dat zij verwarring zaaien. 
Als de bisschoppen immers bij het slot van eên preek, de gelovigen 
na hun algemene zondenbelijdenis de handen opleggen en hen van 
hun zonden vrijspreken, dan zullen onervaren mensen de overtuiging 
krijgen dat zij niet meer speciaal hoeven te biechten en dat hun 
zonden vergeven worden zoals in het Doopsel (3). Dra worden deze 
absoluties ook door de priesters toegepast. 

De verspreiding van dit gebruik moest ongetwijfeld verwarrend 
werken. Een bewijs voor de sleutelmacht in rechterlijke zin was de 
generale absolutie eerst dan, wanneer zij, in plaats van de oude recon- 
ciliatie, de afsluiting van de kerkelijke boete was. Dat was aanvanke- 
lijk zo voor de absolutie van Witte Donderdag, later ook voor die 


(1) B. PoscHmanN, op. cit, bl. 38. 
(2) P. Ancraux, op. cit, bl. 50. 
(3) Epistula ad Heribertum, P. L., t. 154, col. 693. 
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van Aswoensdag. Dat was echter niet het geval wanneer later abso- 
luties bij alle gelegenheden werden gegeven. Hoe zou het volk dit 
onderscheid in de aard van die verscheidene absoluties, die toch 
dezelfde formulatie hadden, kunnen maken. Men begrijpt ten volle 
het protest van die burger uit Spiers; en Honorius Augustodunensis 
gaf om dezelfde reden een verklaring over de betekenis van die 
verschillende absoluties : De algemene biecht die de absoluties voor- 
afgaat geldt alleen voor de zonden die reeds gebiecht zijn, of de 
zonden die onbewust bedreven werden ; wie zware zonden had be- 
dreven zoals moord, echtbreuk, en daarover nog geen boete gedaan 
had, hem kon deze biecht niet baten, want hij dient eerst voor de 
openbare zonden de publieke boete op te nemen en de geheime zon- 
den te biechten, eer hij de Communie mag ontvangen (1). Bij 
dergelijke beschouwingen blijkt genoegzaam dat deze generale absolu- 
ties geen sacramentele betekenis hebben, daar voor de reeds gebiechte 
zware zonden, sinds de XlIeeeuw, de absolutie met de biecht verbon- 
den was en de dagelijkse zonden geen priesterlijke absolutie nodig 
hadden. S. Thomas beschouwt dan ook de generale absoluties zoals 
zij in Primen en Completen of ook op Witte Donderdag uitgedeeld 
worden als niet-sacramenteel; het zijn louter gebeden om vergiffenis 
van dagelijkse zonden (2). De generale absoluties buiten de gespecia- 
liseerde biecht staan dusdanig op dezelfde lijn als de vroegere oud- 
christelijke boetezegeningen die door de reconciliatie werden afgesloten. 
Zo was ook de absolutie op Witte Donderdag als het oudste voorbeeld 
van dergelijke absoluties uit de oude boeteordening gegroeid. Had 
men aanvankelijk geen klare voorstelling over de werkkracht van deze 
absoluties, men sprak er in ieder geval van zondenvergiffenis in den 
zin van kwijtschelding van tijdelijke straffen. 

2. Zoals het priesterlijk ontbinden door de absoluties, zo wordt 
ook het « binden» buiten het sacrament beoefend. Van oudsher had 
men ook in goede werken een middel tot zondenvergiffenis gezien. In 
de Middeleeuwse schenkingsoorkonden spreekt men van mogelijke 
zondenvergiffenis op grond van een vrome stichting. Aan deze over- 
tuiging gaven de Pausen uitdrukking wanneer zij de gelovigen tot 
vergiffenis der zonden opriepen om hulp te bieden bij het bouwen 
van Godshuizen of bij de verdediging van de Kerk (3). In dergelijke 
oproepen zag men echter meer als een loutere aansporing tot goede 


(1) Honormus AugusTopunensis, Speculum Ecclesiae, P. L., t. 172, col. 824, 
(2) S. Theol, III, 9. 84, 3, ad 1, 
(3) B. PoscrmanN, op. cit, bl, 42, 
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werken die uit zichzelf vruchtbaar zijn. Aan deze werken werd een 
speciale kracht toegekend omdat zij door de dragers van de sleutel- 
macht aanbevolen werden. Zo werd het ook begrijpelijk dat deze aanbe- 
velingen een autoritatieve vorm aannamen, zoals de gebedsvoorspraak 
voor de zondaars in de absoluties. Zo betekent de gesteriotypeerde 
formule van de Pausen uit de XIIe eeuw «in remissionem peccato- 
rum injungimus» dat aan een bepaald werk een hogere waarde 
van voldoening verbonden is. Als men bedenkt dat het « binden » als 
het noodzakelijk middel tot « ontbinden » werd beschouwd, en verder 
dat men in de boeteoplegging het accent legde op de priesterlijke 
rechterlijke tussenkomst, dan moet de voorstelling aanvaard worden 
dat ook buiten het boetesacrament om, een boetewerk autoritatiet 
aanbevolen door de houders van de sleutelmacht, hoger te waarderen 
is. Evenzo had bij de absoluties de voorspraak van de sleuteldragers 
van het rijk Gods een groter efficaciteit dan het gebed der gewone 
gelovigen. 

Het was dus zeer verstaanbaar dat in de XIe eeuw pausen en 
bisschoppen de gelovigen bij de uitboeting der tijdelijke zondestraffen 
ook buiten het sacrament ter hulp kwamen met hun sleutelmacht. 
De vraag stelt zich of een extra-sacramentele kwijtschelding van straf 
krachtens de sleutelmacht van de Kerk reeds een aflaat is? Sommige 


zien het begrip aflaat reeds verwezenlijkt in de generale absoluties en 


in de werken die opgelegd worden in remissionem peccatorum ! In 
beide gevallen gaat het echter, spijts het beroep op de sleutelmacht, 
niet om een rechterlijke en konkreet bepaalde kwijtschelding van 
straf : eerder is de sleutelmacht te beschouwen als een waarborg voor 
de grotere kracht van de voorspraak of van het boetewerk. Een aflaat 
is eerst aanwezig wanneer de oversten van de Kerk de volledige boete 
of een bepaald deel ervan kwijtscheldt, in de veronderstelling dat God 
deze kwijtschelding erkent en verzaakt aan de corresponderende zon- 
destraf. Practisch echter komen deze gebruiken dicht bij de aflaat te 
staan en de overgang voltrok zich zeer gemakkelijk. 


IV. De Eerste Aflaten. 


In de documenten van de Xle en XlI[e eeuwen is het moeilijk 
duidelijk te onderscheiden of het gaat over een aflaat of een abso- 
lutie. Voor beide immers worden dezelfde formules aangewend 
indulgentia, absolutio, remissio peccatorum, enz. De absoluties echter 
waren eerder onbepaald in hun object: ze konden de kwijtschelding 
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van de kerkelijke boeteverplichting aanduiden (bij vb. de absolutie van 
Witte Donderdag), maar evengoed ook louter een belofte zijn van 
kwijtschelding van zondestraffen bij God. In laatstgenoemde zin is nog 
te verstaan de absolutie van Gregorius VII, wanneer hij bij de aan- 
kondiging van een pauselijk legaat voor Engeland in 1079 de gelovi- 
gen tot boete oproept en besluit : « Qwicumgue ergo taliter poenituerit… 
ili peccatorum Ssuorum remissionem apostolica freti potestate largimur, 
insuper aeternae beatitudinis gaudia de omnipotentis Dei misericordia 
confisi promittimus (1). Deze absolutie heeft nog steeds de betekenis 
van een pauselijke zegen, aan dewelke bijzondere kracht tot zonden- 
vergiffenis toekomt. 

In onderscheid daarmee is er een absolutie van vier Franse 
bisschoppen in 1035 bij gelegenheid van de consecratie van de abdij- 
kerk van S. Pedro de Portella in het bisdom Urgel verleend, nadien 
door een synode van Narbonne bevestigd en herhaald. Daarin wordt 
verklaard dat diegene die lid wordt van het broederschap van de 
abdij en voor de kloosterkerk een bijdrage van een denarium stort 
«de parte Dei et nostra maneat absolutus de uno ex majoribus 
peccatis, quod plus timet et unde majorem poenitentiam habet», 
Een tweede privilegie door het Concilie van Narbonne aan het kloos- 
ter van Portella verleend, toont het onderscheid nog duidelijker : 
«Aan de gelovigen die in het klooster de veertigdaagse vasten door- 
brengen om hun boete te volbrengen, en daarbij een lamp in de kerk 
onderhouden of dit te minste waarborgen, wordt een vermindering 
van het boetevasten toegestaan : « sf poemitentiam trium vel duorum 
aut certe unius diei tenuerit, pro amore Dei et honore Sti. Petri ex 
tribus vel duobus unam diem usque in caput XL ae (het begin van 
de volgende vasten) solvimus (2). 

N. Paulus gevolgd door B. Poschmann, zien in deze privilegies 
van Portella de eerste aflaten, omdat het voorwerp der kwijtschelding 
hier een concrete verplichting is. In het eerste voorbeeld beperkt de 
kwijtschelding zich tot één der grotere zonden, t.t.z. tot de boete- 
verplichting over die zonde. In het tweede geval gaat het duidelijk 
over de kwijtschelding van de boete door de Kerk opgelegd. Inder- 
daad bestaat het nieuwe in de aflaat tegenover de absolutie hierin 
dat de hemelse werking van de absolutie, gericht op de kwijtschelding 
der zondestraffen, nu aan de aards-kerkelijke boete wordt aangerekend ; 


(1) Aangshaald bij PoscrmanN, op. cit, bl. 44. 
(2) N. Paurus, Geschichte des Ablasses-im Mittelalter, Paderborn, 1922, I, bl, 
140 ; PoscrmanN, op. cit, bl, 46, 
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i.a.w. de absolutie, vroeger in wezen gebed, wordt nu een formele 
kwijtschelding van een vastbepaalde boetestraf en langs deze weg wordt 
zij een jurisdictionele handeling. De aflaat is niet louter meer een 
waarborg voor de tijd na de dood, maar ook een welkome ontlasting 
van de boete in het aardse leven. Hieraan ligt wellicht ook zijn 
snelle verspreiding te danken. 

Om echter de volledige inhoud van de aflaatverleningen te be- 
grijpen is het aflaatprivilegie van de abdij van Montmajour uit 
het begin der XIIe eeuw zeer instructief (1). Voorwaarde is het be- 
zoek aan een nieuwgebouwde kapel en een bijdrage naar gelang ver- 
mogen voor de opbouw van een Maria-kerk. De aflaatkwijtschelding 
is verschillend voor openbare en geheime boetelingen. De eerste wor- 
den voor het tijdstip van een jaar geabsolveerd van het derde deel 
van hun zware zonden voor dewelke zij boete hebben ontvangen, en 
insgelijks voor een jaar gedispenseerd van sommige onterende verboden 
als van het verbod in een kerk binnen te treden, de communie te 
ontvangen, peter te zijn, enz... Bovendien worden zij van de opgelegde 
vastendagen per week één dag kwijtgescholden. De niet-openbare boete- 
lingen krijgen absolutie van de helft der ontvangen boete, echter 
slechts voor één jaar (2). Er wordt echter bijgevoegd dat zij van 
die absolutie ieder jaar bij het feest der kerkwijding kunnen genieten 
en dusdanig ook de kwijtschelding kunnen bekomen voor de rest 
van de boete. Voor het geval nu dat de boetelingen in de loop van 
het jaar zouden sterven, zullen zij van alle zware zonden, die zij 
gebiecht en voor dewelke zij boete ontvangen hebben «ex parte 
omnipotentis Dei et omnium sanctorum et ex nostra parte (episcopi) » 
geabsolveerd zijn (3). 

In dit privilegie is duidelijk een dubbele genadeverlening te onder- 
scheiden : de absolutie van bepaalde boeteverplichtingen voor een 
bepaalde tijd en de absolutie van alle zonden kortweg, voor het geval 
dat de boeteling voor het verlopen van deze tijd sterft. Deze dubbel- 
heid komt eveneens naar voor in andere privilegies. Zo worden in 
de absolutie van de aartsbisschop van Narbonne bij de consecratie 


(1) Deze aflaat werd door een falsarius geantidateerd tot in 1019. Tr. Briecer, in 
Realenz. fir Prot. Theologie und Kirche, Leipzig, 1901, bl. 78 beschouwt hem ten 
onrechte als de oudste aflaat. 

(2) Wanneer de boetelingen voor één jaar geabsolveerd worden is daarmee het 
eerst-volgend jaar bedoeld. Daarna, zode opgelegde boete langer dan een jaar duurde, 
waren ze opnieuw tot de opgelegde boete verplicht. 

(3) L'Acnery, Spicilegium aliquot veterum scriptorum, Parijs, 1655, VI, 427- 
431 ; cfr Poscnmann, op. cit, bl. 46. 
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van N. D. d'Arles, de weldoeners van deze kerk « a peccatis illorum 
de quibus agunt vel egerint poenitentiam usque ad circulum anni» 
geabsolveerd, en zo zij dat jaar sterven : « intercessu gloriosae virgi- 
MUS va et omnium Sanctorum absolvat eos Pater et Filius et Spiritus 
sanctus et nos, quantum permissu nostro est» (1). 

Deze absoluties voor het geval van dood kunnen niet de betekenis 
van een volle aflaat hebben, Gelijkaardige absolutieformulen komen 
reeds voor in de vroegere biechtordeningen van de IXe en Xe Eeuw, 
waar zeker nog van geen aflaten spraak is (2); zij zijn eerder te 
beschouwen als generale absoluties die in geval van dood de boeteling 
wil helpen om voor God te verschijnen ; 


, 


dusdanig blijven zij gebeds- 
voorspraak ofschoon zij omwille van de sleutelmacht een speciale efhica- 
citeit hebben. Ze bevatten echter geen rechterlijke uitspraak waarbij 
zij kwijtschelding van alle zondestraffen ook in het andere leven 
verlenen. Bovendien zijn zij onbepaald, daar zij de maat van kwijt- 
schelding aan God overlaten. Integendeel is er een positieve, concrete 
afllaatverlening aanwezig in het eerste deel van die aflaatverleningen, 
omdat er een bepaalde kwijtschelding van de boete wordt geschonken. 
In de vorm bemerkt men duidelijk het onderscheid. De afkondiging 
van de aflaat is autoritatief, kategorisch : « absolvimus a peccatis.… 
usque ad circulum anni; tertiam partem poenitentiae illi dimittimus ; 
absolvimus de una medietate acceptae poenitentiae usque ad unum 
annum». Die kerkelijk opgelegde boetestraffen behoren ongetwijfeld 
tot de bevoegdheid van de bisschoppen. De zaak is andersom wanneer 
het om ‘de straffen van het andere leven gaat. Hier kunnen de dragers 
van de sleutelmacht alleen met een bijzondere voorspraak bij God 
optreden en in die mate dan ook absolveren, echter zonder zeker ge- 
volg en zonder de maat der kwijtschelding te bepalen. Dit is ook 
duidelijk in de vorm: «ex nostra parte absolutus permaneat» ; 
vabsolvat eos P. et F. et Sp. S. et nos, quantum permissu nostro 
est», etc. Deze uitdrukkingen waren ook in de vroegere absoluties 
aanwezig die, zoals gezegd, nooit de zin van gebedsvoorspraak met 
speciale efficaciteit krachtens de sleutelmacht, overschrijden. In hun 
oorsprong schijnen derhalve de aflaten en!de absoluties door elkaar te 
lopen. Dit voortbestaan van de absoluties, die steeds in 't algemeen 
zondenkwijtschelding bedoelen, is ook begrijpelijk : enerzijds, omdat 
de aflaat aanvankelijk slechts gedeeltelijke kwijtschelding schonk, en 


(1) PoscHManN, op. cit, bl. 47. 
(2) J. JUNGMANN, Die lateinischen Bussritus in ihren geschichtlichen Entwick- 
lung, Innsbruck, 1932, bl. 193. 
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anderzijds men niet zeker wist in hoever de goddelijke gerechtigheid 
door de aardse boete verzoend was. Allengerhand echter verdwenen 
de absoluties, naarmate de aflaatpraxis zich meer verspreidde en het 
bewustzijn doorbrak dat de aflaat niet louter, zoals de absolutie, een 
voorspraak was, steunend op de sleutelmacht, maar veeleer een uit 
zichzelf werkzame genadeakt proprii turis Ecclesiae. 

Aanvankelijk werden de aflaten verleend door de bisschoppen, 
meestal van Zuid-Frankrijk of Noord-Spanje en wel onder de vorm 
van aalmoezenaflaten (1); later ook door de Pausen. Al samen bleven 
ze eerder zelden tot het einde van de XIe eeuw. In de loop van de 
XlIle eeuw worden zij veelvuldiger, ofschoon relatief met de latere 
tijd, nog beperkt. Er wordt ofwel een deel van de opgelegde boete 
kwijtgescholden (de helft, één derde, één vierde) of — later althans — 
een bepaalde tijd (zeven dagen, twintig dagen, veertig dagen, honderd 
dagen, één of meerdere jaren (2). Vooral de Pausen waren zeer 
terughoudend. Buiten de kruisvaartaflaat — waarover aanstonds — ver- 
genoegden zij zich algemeen met een kwijtschelding van twintig of 
veertig dagen. De bisschoppen integendeel waren over ’t algemeen 
weinig discreet : veelal werden aflaten van één, zelfs drie en vijf jaar 
verleend. Abelardus (3) alsook het Vierde Concilie van Lateranen 
reageren tegen indiscretae et superfluae indulgentiae (4). 

Omwille van zijn eigen aard is de kruisvaartaflaat afzonderlijk te 
beschouwen. De opgave die aan de kruisvaarders. gesteld werd in het 
opnemen van moeilijkheden en gevaren van de reis kon ten volle als 
aequivalent met gelijk welke boete doorgaan. Urbanus II stelt dan 
ook bij de afkondiging van de kruisvaartaflaat te Clermont in 1095 
de deelname aan de kruisvaart voor als een « ersatz» voor gelijk welke 


(1) Het is duidelijk dat het nieuwe element in de aflaatverlening aanvankelijk 
niet dogmatisch gefundeerd was. De bisschoppen waren daarbij dikwijls geïnspireerd 
door de behoeften van het uiterlijk kerkelijk leven, waarvoor ze materiële middelen 
moesten bijeenbrengen. 

(2) E. Maan, Zndulgences, D. T. C., col. 1606; H. De Joncne, art. cit, 
in La Vie diocésaine, 1912, bl. 78. 

(3) Abelardus keurt in scherpe bewoordingen de practijk der aflaten af als 
uiting van de schraapzucht der bisschoppen van die tijd, Het kon toch niet dat 
boetekwijtschelding zou kunnen verleend worden voorafgaand zelfs aan de boete, 
indiscrete omnibus communiter, met voorbijgaan van alle persoonlijke waardigheid. 
Dat noemt hij willekeur. De strijd tegen dergelijke willekeurige praxis heeft Abelar- 
dus er ook toe geleid de bisschoppelijke sleutelmacht te loochenen. Cfr Ethica, P. L., 
t. 178, col. 672. 

(4) pe Jonere, art. cit, bl. 141. 
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boete (1). Naar een schrijven van Urbanus hetzelfde jaar aan de 
vorsten en het volk van Vlaanderen, staat dit gelijk « met vergiffenis 
van alle zonden» (2). Gelijkaardig omschrijven ook andere Pausen 
deze aflaat. Paus Paschalis II belooft aan de Spanjaarden voor hun 
strijd tegen de Sarazenen dezelfde beloning als voor de kruisvaart (3). 
Het duidelijkst komt de verhouding kerkelijke boete, aflaat em zon- 
denvergiffenis tot uiting in de aflaat die Alexander II in 1063 aan de 
strijders tegen de Moren in Spanje verleende. Volgens de pauselijke 
richtlijn zal aan deze krijgers bij hun biecht een boete, geproportio- 
neerd aan de kwaliteit van hun zonden, opgelegd worden, opdat de 
duivel hen niet van onboetvaardigheid kunne beschuldigen. Daarop 
echter ontslaat de Paus hen van die boete en verleent hen, steunend 
op zijn gebed, vergiffenis der zonden (4). Naar zijn oorspronkelijke 
zin is de aflaat dus een kwijtschelding van de opgelegde boete. De 
boete wordt vervangen door het te verrichten goede werk, wanneer 
dit de kwijtgescholden boete gelijkwaardig is; zo niet, door het ver- 
eiste werk samen met de kracht van de absolutie: aan de aflaat 
komt dan dezelfde werking tot zondenvergiffenis toe als aan het kwijt- 
gescholden boetewerk. 

In tegenstelling echter tot de aflaten voor kerkbezoek en aalmoe- 
zen, waar slechts een deel der boete wordt kwijtgescholden, komt 
de kruisvaartaflaat voor als een volle aflaat. Hij is echter alleen 
volkomen in die zin dat hij de kwijtschelding van de volledige 
satisfactio betekent; hij omvat integendeel niet zonder meer de 
kwijtschelding van alle tijdelijke zondestraffen in het andere leven. 
Dit laatste kan maar aanvaard worden, indien men aan de vroe- 
gere kerkelijke verzoening, die na vervulling van de volle kanonische 
boete werd verleend, ook onvoorwaardelijk de vergiffenis van alle 
zondestraffen toeschreef, Dat was echter niet het geval, want de 
voorwaarde voor dergelijke vergiffenis was een werkelijke (d.i. objec- 
tief ook voor God geldende) adequate voldoening, waarover nooit 
volledige zekerheid bestond, hoe men ook de aequivalentie tussen 
zonde en boete trachtte te bepalen. De mogelijkheid dat God nog een 
aanvulling van de boete in het andere leven zou vragen bleef steeds 


(1) C. Hérere-LrcrereQ, Histoire des Conciles, t. VI, Parijs, 1912, bl. 401 : 
«A quiconque va à Jérusalem non par orgueil ou avarice, mais par piété, et dans 
le but de délivrer le tombeau du Christ, le voyage comptera pour toute pénitence 
guelconque». 

(2) B. PoscHmanN, op. cit, bl. 55. 

(3) H. pe Joncne, art. cit, bl. 78. 

(4) B. Poscraann, op. cit, bl. 55. 
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bestaan, al had men ook een sterke waarborg om de vergiffenis te 
verlenen. Dit geldt dan ook noodzakelijk voor de oudere aflaten, 
gezien hun inhoud uitdrukkelijk op het kwijtschelden van die boete 
slaat. Zelfs dus wanneer hun formulatie in plaats van remissio iniunctae 
poenitentiae kortweg de remissio van alle beleden zonden aan- 
duidt, moet dit begrepen worden, ofwel als kwijtschelding der opgelegde 
boete, ofwel als generale absoluties in de bovenvermelde zin van 
speciale voorspraak om kwijtschelding der tijdelijke straffen in het 
andere leven te bekomen. In ieder geval is het ontoelaatbaar al de 
absoluties die remissio peccatorum vermelden voor kwijtschelding 
van de volledige’ kerkelijke boete te houden. Daarmee valt ook de 
bewering alsof de eerste aflaat-verleningen allemaal volkomen aflaten 
zouden geweest zijn. Indien men volgens de studie van N. Paulus 
de authentieke aflaat-verleningen nagaat, dan blijken de eerste aflaten 
overwegend gedeeltelijke aflaten, gegeven voor een kerkbezoek of 
aalmoezen, geweest te zijn. 


Algemene Conclusies 


Deze uiteenzetting over de oorsprong van de aflaat in het licht 
der ontwikkeling van de kerkelijke boete laat ons toe een zekere 
continuiteit in de houding van de Kerk tegenover de zondaars vast te 
stellen. Deze continuiteit manifesteert zich doorheen de verschillende 
vormen : hetzij in de publiek-volwaardige boete der christelijke oud- 
heid, hetzij in de mildere vorm van Een in de private 
boete der vroeg-Middeleeuwen. 

De Kerk beschouwde haar taak tegenover de zondaars als dubbel : 
een rechterlijke en een helpende. De rechterlijke functie oefende zij 
in de oude boete uit, door de uitsluiting der zondaars uit de Kerk 
gepaard met het opleggen der boete, om na de volbrenging ervan hen 
met de Kerk te verzoenen; in de vroeg-Middeleeuwse boete meer 
en meer in de vorm van rechtstreeks oordeel over de individuele zon- 
den, met vaststellen van de proportionele boete, om doorheen dit oor- 
deel de zondaar rechtstreeks met God te verzoenen. Maar naast deze 
taak, was de Kerk steeds bewust, op grond van de gemeenschap der 
heiligen, dat zij bij het presteren van de boete een helpende rol te 
vervullen had. Dit volbracht zij aanvankelijk onder vorm van mede- 
boeten en van voorspraak, hetzij van alle leden of van buitengewone 
gelovigen op wiens verdiensten men vertrouwde (martelaren), hetzij 
onder de vorm van het priesterlijk gebed aan God en de heiligen, 
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dat krachtens de sleutelmacht een speciale efficaciteit bezit om de 
zondestraffen bij God te helpen delgen. Later heeft zij deze taak 
uitgeoefend onder vorm van de absoluties, die nog de zin van speciale 
gebedsvoorspraak bezitten, maar nu, gezien de ommekeer in het 
boetewezen uitdrukkelijk op de tijdelijke zondestraffen betrekking heb- 
ben. Tenslotte heeft zij deze taak voortgezet in de aflaten. 

In dit kader kunnen wij wat betreft oorsprong en aard van de 
eerste aflaten besluiten : 

1. De aflaat is historisch ontstaan uit de absoluties : in zijn wezen 
is hij aanvankelijk niets anders dan een absolutie met practische 
uitwerking voor de kerkelijke boete aan de zondaars opgelegd. 

Geschiedkundige voorwaarden voor het opkomen van de aflaat 
waren, enerzijds het algemeen gebruik de wettelijke boetewerken in 
het belang van de Kerk met andere boetewerken te ruilen, hetzij op 
grond van de algemeen voorziene redemptionen, hetzij op grond van 
bijzondere aanbeveling; en anderzijds het gebruik tot beloning voor 
zulke werken, absoluties, ook buiten de eigenlijke boete, te verlenen. 

Tegenover de redemptionen is het nieuwe bij de aflaat dat hij 
essentieel een genadeact is, en derhalve geen aequivalentie tussen het 
gevorderde werk en de kwijtgescholden boete verlangt. 

Tegenover de vroegere absolutie ligt het nieuwe hierin, dat de 
absolutie bij de aflaat verleend, niet meer als vroeger alleen een gebed 
is, ofschoon wel met speciale efficaciteit uit hoofde van de sleutelmacht, 
maar ook een rechterlijke act. Im deze act wordt er een kwanti- 
tatief bepaalde kwijtschelding van opgelegde boetestraffen verleend in 
de veronderstelling en de hoop dat deze kwijtschelding der kerkelijke 
boete ook een corresponderende werking in het andere leven zal heb- 
ben. Het werk dat in betrekking tot de grootte der kwijtschelding 
ontoereikend is wordt door een absolutie, die met de zekerheid van 
een voltrokken rechtsact werkt, vervolledigd. 

2. In iedere aflaat — zoals blijkt — is er dan ook een dubbel 
wezenselement aanwezig : een kerkelijke kwijtschelding van straf en 
een boetewerk, dat als ruil voor de kwijtgescholden straf kan dienen, 
zonder daarom evenwaardig te zijn. Het schijnt verder ook niet 
noodzakelijk dat aan de autoritatieve kwijtschelding van de kerkelijk- 
opgelegde boete een evengrote kwijtschelding van zondestraffen bij 
God zou corresponderen. 

3. De gedeeltelijke aflaten (aanvankelijk meestal aalmoezenaflaten 
of aflaten van kerkbezoek) en de volkomen aflaat voorde kruisvaar- 
ders steunen op hetzelfde princiep en zijn louter accidenteel, nl. in 
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de grootte van de kwijtschelding, van elkander verschillend. Beide 
immers, ofschoon in hun ontstaan van elkander onafhankelijk, zijn 
uit dezelfde boeteëlementen gegroeid. De aflaat voor kerkbezoek en 
aalmoes is meer verbonden met de generale absolutie, de kruisvaart- 
aflaat hangt meer samen met de practijk der redemptionen. Niettemin, 
is in beide vormen samenwerking der beide factoren aanwezig. Bij 
de aflaat voor kerkbezoek of aalmoes wordt een verwisseling of aflos- 
sing van het opgelegde boetewerk voorzien, en omgekeerd bekomt de 
kruisvaart slechts zijn waarde van boete-ersatz door de absolutie of 
aflaat-verlening. 

4, Tenslotte dient nog gezegd dat het grondelijk nieuwe in de 
oorspronkelijke aflaatverleningen : het feit dat Paus en bisschoppen 
uit vrije wil door een autoritatieve act ontsloegen van de verplichte 
boete, aanvankelijk niet bewust gerechtvaardigd is geworden. Tot dan 
toe had men fundamenteel vastgehouden aan de « poenitentia iusta» ; 
zelfs na de invoering van de redemptionen hield men essentieel nog 
aan de gelijkwaardigheid tussen zonde en boete. Hoe de aflaatpraxis 
nog aan deze aequivalentie zou vasthouden blijkt niet zo duidelijk in 
deze periode. Nochtans lag in de traditie een element voorhanden dat 
door de scholastiek zou uitgebouwd worden ; de kwijtschelding immers 
van tijdelijke zondestraffen op grond van een plaatsvervangend werk 
door anderen, als practische uitwerking van de gemeenschap der hei- 
ligen, was in overeenstemming met de oud-kerkelijke overlevering. 
Het was toch het eerste doel der openbare boete dat de ganse gemeen- 
schap zich bekommerde om haar zieke leden, om hen door haar 
voorspraak en haar medeboeten tot de vergiffenis,bij God te helpen. 
In 't bijzonder blijkt dit in de ondersteuning der boetelingen door de 
vrome gelovigen — vooral in het privilegie der martelaren en in de 
supplicatio sacerdotalis —, later in het bekommerd zijn om de voorspraak 
der heiligen, vooral van de apostelen op wier verdiensten men rekende 
om de priesterlijke voorspraak kracht bij te zetten (cfr formules der 
absoluties) en tenslotte ten tijde der Middeleeuwen, in de aanvaarde 
practijk van het plaatsvervangend boeten onder de levenden. Het is 
dan ook geen wonder dat de theologie van XIIe-XIlIe eeuw als fun- 
dering der aflatenpraxis tot de theorie over de « thesaurus meritorum 
Christi et Ecclesiae» zal komen. Daardoor wordt de kwijtschelding 
der boetestraffen in dit en het andere leven op het plaatsvervangend 
boeten van Christus en de heiligen gegrondvest, en wordt fundamen- 
teel het beginsel der gelijkwaardige boete nog verzekerd. 

M. FRAEYMAN, 


Miscellanea 


SAPIENTIA IN MYSTERIO (1 Cor. 2, 6-8). (xr) 


Occasione disputationum inter sodalitia sapientialia ecclesiae Co- 
rinthiacae, Paulus protestatus est suum evangelium vel praedicationem 
non niti sapientia humana sed «ostensione spiritus et virtutis» ideoque 
habendam esse sapientiam divinam (2). Quam post collationem ora- 
toriam evangelii sui cum sapientia humana ita pergit: « Sapientiam 
autem loquimur inter perfectos : sapientiam vero non huius saeculi, 
neque principum huius saeculi, qui destruuntur : sed loquimur Dei 
sapientiam in mysterio, quae abscondita est, quam praedestinavit Deus 
ante saecula in gloriam nostram, quam nemo principum huius saeculi 
cognovit : si enim cognovissent, numquam Dominum gloriae cruci- 
fixissent» (1 Cor. 2, 6-8). Haec vero sapientia quae destinata dicitur 
perfectis, quae insuper sapientia in mysterio vocatur, differtne a sa- 
pientia praedicationis evangelii (kerugmatis), ad quod praedicandum 
Paulus se proprie missum credit ? 


Sapientia perfectorum. 

Primo adspectu sapientia dicta perfectorum aliud quid videtur ac 
«verbum ecrucis» quod Paulus ut primum isthmum attigit cuicumque 
volenti praedicavit. Lecta enim voce teleioi (perfecti) quisque sponte 
in memoriam redit pernotarum locutionum quae in mundo hellenisti- 
co, praesertim in religionibus mysteriorum vel in circulis gnosticis 
et hermeticis pervulgatae erant. Insuper neophyti Corinthiaci, parvuli 
in Christo et adhuc carnales comperti ex disputationibus de sapientia 
humana (3), non potuerunt recipere sapientiam altiorem, spiritualibus 


(1) Conferentiarum ecclesiasticarum Sessio V, qu. Îa. — Cfr D. Depen, Le 
«cmystère» paulinien, in Eph. Theol. Lov., XIII, 1936, p. 405-442 ; *Bornkaum, s. v‚ 
mustêrion, in G. Krrrer, Theol. Wörterb. z. N. T., IV, p. 828-831, 

(2) 1 Cor. 1, 17-31. Cfr Coll. Gand., 1950, p. 109-119, 

(3) 1Cor- 8, 1-8. 
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reservatam (1), quam Paulus sapientiam in mysterio vocat, quam 
vero auctores sapientiam esotericam nuncupare assueverunt, opinantes 
Paulum, in fine commorationis Ephesinae, ubi cultus mysteriorum 
floruerunt, Christianismum ad modum mysteriorum hellenisticorum 
mente concepisse et hac in epistula proposuisse. Haec explanatio, 
quae in mente Pauli meram verbi crucis expositionem cuicumque au- 
ditori benevolo distinguit a doctrina profundiore secreta, initiatis seu 
spiritualibus reservata, confirmari videtur usu vocis mustêrion in se- 
quentibus capitibus f Cor., ubi cum scientia charismatica connectitur 
(rGor8, es 145 208 5 15,60) (2): 

lamvero febris hellenistica quae olim studia paulina tenuit, pede- 
tentim decrescit (3), ita ut et comparatio inter paulinismum et 
mysteria hellenistica obsolescat (4). Antithesis autem teleios - nêpios 
(perfectus - parvulus), orta non ex lingua mysteriorum, sed ex voca- 
bulario pervulgato philosophiae moralis popularis stoicae (5), non 
more mysteriorum initiatos et externos designat, sed christianos vari 
tantum gradus ascensus in vita spirituali (6). Insuper haec antithesis 
ab ipso Paulo duabus aliis aequiparatur : pneumatikos - sarkikos (spi- 
ritualis - carnalis) et pnewmatikos - psuchikos (spiritualis - animalis). 
Binae voces utriusque antitheseos, aeque profectae ex lingua biblica (7) 
in textu nostro designant christianos, quos distinguit quantum ducun-_ 
tur spiritu divino vel humano; quod vero discriminis principium 
communitatem non ut paries separat in duas partes definitas, sed 
indicat varias scansiones eiusdem vitae christianae. Verbum quoque 
crucis et sapientia perfectorum eiusdem dicuntur ordinis sapientiae 
divinae (1,25; 2,7), et idem suhstantialiter obiectum habent, nam ex 
collatione verborum utramque scientiam indicantium patet evangelium 


(1) 1 Cor. 2, 10-16. 

(2) 1 Cor. 18,2: Et si habuero prophetiam, et noverim mysteria omnia, et 
omnem scientiam.…. 14,2-8: Qui enim loquitur lingua, non hominibus loguitur, sed 
Deo : nemo enim audit. Spiritus autem loquitur mysteria: nam qui prophetat… 
15,51 : Ecce mysterium vobis dico: Omnes quidem resurgemus, sed non omnes 
immutabimur… 

(3) Ad rem pertinet dissertatio lovaniensis laudanda R. P.J. Durorr, O. S. B., 
Gnosis, La connaissance religieuse dans les épîtres de Saint Paul, Lovanii-Parisiis, 1949. 

(4) Cfr Depen, a. c., p. 485-438. — BorNkanm, a. c.‚ p. 881 concludit: « Aufs 
Ganze gesehen, ist Mustêrion ein im N. T. seltener Begriff, der nirgends Bezie- 
hungen zu den Mysterienkulten erkennen läszt…. Jesus oder Paulus der Kategorie 
des Mystagogen zuzuordnen, ist darum trotz gewisser Analogien bedenklich ». 

(5) Cfr Duronr, o. c., p. 151-152. 

(6) Cfr Denen, a. c., p. 418-414. 

(7) Cfr Duronr, o. c‚ p. 151-180. 
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et praedicationem in mente Pauli aequivalere revelationi mysterii (1), 
ipsumgque apostolum se ducere utriusque scientiae communicatorem 
definitum (2) et scientiam mysterü patere omnibus credentibus (3); 
tandem ipse textus noster innuit mysterium in cruce, quae est ob- 
iectum proprium kerugmatis, inolescere : si enim (principes huius 
saeculi mysterium) cognovissent, numgquam Dominum gloriae cruci- 
fixissent (2,8). Itaque cum Paulus fere numquam distinguat evange- 
lium a mysterio, nec in nostro textu amplificanda est diversitas quae 
non tam contentum quam modum proponendi spectat; neophytis 
ergo, qui initiali tantum moti sunt ostensione spiritus magnaque ex 
parte naturales vel carnales vel animales remanserunt, simplex demum 
traditur obiectum fidei, sola rudimenta catecheseos, magis vero in 
vita christiana profectis communicatur doctrina profundius perspecta, 
quam nec proferre (lalein!) (4) nec capere potest absque singulari 
spiritus divini effusione (2,10-3,2), ita ut sermoni sapientiae et scien- 
tiae in cap. 12, v. 8, vel sermoni prophetico in cap. 14 comparari 
possit (5). Hanc distinctionem, alibi neglectam, Paulus in textu 
explanando premit ex necessitate disceptationis, ita ut primo contra Co- 
rintbios, qui formam eruditionis affectant, neget christianismum sibi 
indolem sapientialem arrogare, postea vero sibi quandam sapientiam 
christianam, quae eorum captum superet, vindicet. | 


(1) Cfr Rom. 16, 25-27: Ei autem, qui potens est vos confirmare iuxta 
Evangelium meum et praedicationem lesu-Christi, secundum revelattonem mysterië 
temporibus aeternis taciti. in cunctis gentibus cogniti… Eph. 1, 9-13: ut notum 
faceret nobis mysterium voluntatis suae, secundum beneplacitum eius, quod propo- 
suit in eo, in dispensatione plenitudinis temporum, instaurare omnia in Christo, 


quae in caelis, et quae in terra sunt, in ipso: … 13 in quo et vos, cum audissetis 
verbum veritatis (Evangelium salutis vestrae) in quo et credentes signati estis Spiritu 
promissionis sancto… Eph. 8, 8.4.8: … pro vobis gentibus.… 8-4. quoniam secun- 


dum revelationem notum mihi factum est mysterium sicut supra scripsi in brevi: 
prout potestis legentes intelligere prudentiam meam in mysterio Christi... 8. Mihi 
autem omnium sanctorum minimo data est gratia haec, in gentibus evangelizare 
investigabiles divitias Christi, et illuminare omnes, quae sit dispensatio mysterit 
absconditi a saeculis in Deo... ut innotescat.… multiformis sapientia Dei... Col. 1, 
25-28: … Ecclesia, cuius factus sum ego minister secundum dispensationem Dei... 
ut impleam verbum Dei: mysterium, quod absconditum fuit a saeculis et generatio- 
nibus, nunc autem manifestatum est sanctis eius quibus voluit Deus notas facere 
divitias gloriae mysterii huius in gentibus, quod est Christus, in vobis spes gloriae, 
quem nos annunciamus… 

(2) Rom. 16, 25; Col. 1, 25-%; Eph. 8, 8-9; cfr Gal. 2,2.6-10, 

(Br Rommtomeis Ephes 185 Epbe 88205; “Colt 1,526, etc 

(4) Notetis usum insignem vocis lalein (loqui) ad indicandam communicationem 
huius scientiae altioris. 

(5) Ita Duront, o. c., p. 222-223, 
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Sapientia in mysterio. 


Quodnam demum est obiectum huius sapientiae altioris ? 

Primo vocatur sapientia in mysterio (1): quae vox cum non ad cultus 
mysteriorum referenda sit, sed originem suam ducat ex iudaismo, 
praesertim ex libris sapientialibus, secundarie quoque ex libro Danielis 
et Henoch (2), desiguat concilium divinum secretum de salute vel 
bonis caelestibus hominibus tempore ultimo communicandis. Hoc 
propositum, quod etiam vocatur sapientia Dei, ante saecula a Deo 
praedestinatum est et apud Deum remanet, hominibus et etiam po- 
testatibus coelestibus absconditum (f Cor. 2,8; Eph. 3, 8-10; Col. 
1,26 ; Rom. 16,25), ita ut spiritu divino revelari oporteat. Quae reve- 
latio iam subobscure se praestabat in scripturis sanctis, nunc autem 
plane aperta est sanctis, i. e. christianis, (Rom. 16,26; Col. 1,26) 
mediantibus apostolis, qui sunt oeconomi mysteriorum (1 Cor. 4,1), 
et prophetis Novi Testamenti et Ecelesia (fl Cor. 2,10; Eph. 3,5-10). 
Haec revelatio, apokalupsis (1 Cor. 2,10; Rom. 16,25; Eph. 1,17; 
3,3-5) vel phanerôsis (Rom. 16,26; Col. 1,26) nuncupata, patefacit 
oeconomiam salutis quae nunc iam effecta in Christo, tamen plenum 
suum incrementum adipiscetur in glorificatione finali omnium creden- 
tium cum Christo, qui nunc est spes gloriae (Col. 1,27), ita ut re- 
velatio mysterii praesertim consistat in significatione donorum quae 
Deus destinavit in gloriam nostram (fl Cor. 2,8) vel divitiarum glo- 
riae (Col. 1,27). Mysterium itaque cum ut obiectum habeat eventus 
temporis ultimi, est indole eschatologica (3), imo inde ab eius reve- 
latione tempora ultima inceperunt (Eph. 1,10). lamvero, cum Paulus 
per ministerium suum tenaciter causam paganoruin agere debeat, qui 
et ipsi secundum propositum divinum ad salutem et gloriam finalem 
praedestinati sunt, mysterium post 1 Cor. ab Apostolo definitur tam- 
quam coadunatio omnium, paganorum simul ac iudaeorum, caelestium 
quoque et terrestrium, in uno Christo, a quo omnes et omnia glo- 
riam obtinebunt (Col. 1,27; Eph. 1,9-10 ; 3,4-10). 


Sapientia principibus huius saeculi ignota. 


Sapientia christiana, cum mentes dirigat ad saeculum futurum, 
non est sapientia huius saeculi praetereuntis (f Cor. 2,7), non consi- 
derat facta vel elementa quae ad tempus praesens pertinent (4), ita 


(1) Locutio in mysterio non ad lalein sed ad sophia referenda est. 
(2) Cfr Depen, a. c., p. 427-488. 

(3) Gfr-_1,-Cor 15, bs Thess. 2, 3-7; Apoc. 17, 5-7. 

(4) Sapientia non huius saeculi; genitivus obiecti, non originis. 
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ut principes huius saeculi, qui praesunt huic saeculo et cum hoc saé- 
culo peribunt, mysterium cognoscere non possint. Qui principes non 
sunt reges neque principes gubernationis terrestris, sed archontes, 
potestates supraterrestres, quae ad mentem speculationis iudaismi regi- 
mini cuiuscumque imperii vel reipublicae praesunt et ita populo 
electo Dei, cui praeest Michael archangelus, ipsique Deo adversariae 
sunt. Archontes autem et variae potestates caelestes quae totius mun- 
di ac universi historiam regunt, huius universi varia secreta cogno- 
scunt, dum futuri saeculi secreta ignorant et ignorare debent, siquidem 
ad eos non pertinent. Quod de cetero ex ipsa salutis historia patet. 
Ipsae enim reae sunt mortis lesu, cum excitaverint procuratores suos 
terrestres, synhedrium scilicet et potestatem civilem romanam, ad oc- 
cidendum Iesum. A morte autem lesu incipiunt tempora ultima, 
quae sunt exitus huius saeculi et regiminis potestatum coelestium. 
Nam ex mortuis Christus resurrexit Dominus gloriae, rex saeculi 
futuri gloriosus, indutus gloria tempori ultimo propria, ita ut 
victoria resurrectionis revera sit antecessus victoriae ultimae, qua po- 
testates caelestes Christo et Deo subiugentur et imperií sui gestionem 
amittantn(trCorelojeAnnEph.dietmn Colo tb sect Eph.0,12). Si 
ergo mysterium vel propositum Dei de bonis futuris communicandis 
electis cognovissent, utigue scivissent mortem Christi esse impetum 
initialem, quo saeculum novum, historia salutis definitivae eorumque 
submissio incepit. Contra credentes lesum in perpetuum mortuum 
esse, non suspicatae sunt illum ex morte facturum esse Dominum 
gloriae, qui eas in servitutem rediget. Ita ex actibus earum patet eas 
mysterii ignaras fuisse. 

Haec itaque sapientia christiana, quam Corinthii adipiscentur 
modo se Spiritu divino duci sinant, est ulterior verbi crucis intelli- 
gentia, qua eis revelatur scientia divini de bonis eschatologicis pro- 
positi, quae omnem hominum ac potestatum caelestium scientiam 


superat. 
H. VAN DEN BUSSCHE. 


DE ELEMENTIS INNATIS UNIVERSALIBUS AC ACQUISITIS 
VARIABILIBUS CONSCIENTIAE MORALIS 


Ad iustificandam praxim suam moralem homines saepissime — 
et quo imperfectiores interdum eo instantius — ad conscientiam suam 
appellant. Haec cum in diversis individuis varias, imo contrarias et 
contradictorias actiones permittere, consulere, praecipere vel prohibere 
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videatur, problema de constantia et variabilitate dictaminum moralium 
exsurgit (1). Quaestionis obiectum est, an conscientiae effata sint iudi- 
cia innata omnibus communia, an sint acquisita, de persona ad per- 
sonam variabilia, an forsan sint partim innata et partim acquisita, 
Auctores in decursu historiae, praesertim modernae, dederunt respon- 
siones valde discrepantes et uniuscuiusque conceptioni de natura 
conscientiae accomodatae. Harum seriem hic breviter ante oculos ponere 
intendimus ut eluceat quam ponderata ac sensui communi conformis 
sit traditionis in hac materia opinio. 
Kd 
:k hid 

IL. Pro intuitionistis conscientia moralis est intuitio sui generis 
oriens ex facultate sui generis, quae plane innata, absque omni rela- 
tione cum ceteris hominis facultatibus, per se stat. Inter illos Schaftes- 
bury et Hutcheson, conscientiam ut sensum moralem individualem, 
Reid ut sensum moralem communem, J.-J. Rousseau ut instinctum 
moralem quasi divinum concipiunt. Sub ultimi influxu etiam Kantius 
de voce coelesti incorruptibili voci passionum supereminente loquitur. 

IL. Empiristae strenue negant conscientiam individualem esse 
innatam et dicunt omnia eius effata provenire ex educatione, medio 
vel societate. Nulla existente conscientia naturali, tota cognitio mora- 
lis indefinite variatur cum vicissitudinibus temporum ac locorum. 
Haec est doctrina imprimis philosophorum empiristarum: Sophistarum 
graecorum qui naturam (physin) conventionibus socialibus (nomos) 
opponentes, notiones ac leges morales ad has.reducebant ; Hobbes 
et Mandeville in Anglia, Montesquieu et Encyclopedistarum in Gallia, 
Stirner et Nietzsche in Germania. Est etiam opinio positivistarum 
ex quibus praesertim evolutionnistas et sociologistas hic nominamus. 
Inter primos eminet Spencer, iuxta quem conscientia moralis actualis 
est elaboratio humanitatis per integram inde ab origine animali eius 
evolutionem ab egoismo individuali usque ad altruismum socialem, ita 
ut speciei acquisita ac individuis quodammodo innata dici debeat. Iuxta 
sociologistas, ut Comte, Durkheim, Lévy-Brühl et alios, ideae morales 
ad ideas sociales et obligationes morales ad obligationes sociales 
reducuntur. 


(1) Problematis expositionem et solutionem magis explicitas vide ií, a. apud E. Dr 
Bruyne, Ethica, vol. Il, Derde afdeling. Evolutie en relativiteit van de moraal. 
Antverpiae-Bruxellis, N. V. Standaard-Boekhandel, 1935, p. 819 et seq.; E. Baum, 
Précis de morale, Parisiis, De Gigord, 1945, p. 89 et seg. 
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IL, Philosophi rationalistae omnes, inde a Socrate usque ad 
hodiernam diem, conscientiam in ratione morali reponunt. Huius tamen 
theseos duae existunt discrepantes interpretationes, quarum una est 
traditionalis ac omnibus rationalistis praeter Kantianos communis, 
altera vero Kantio eiusque discipulis propria. 

Secundum Kantium ratio theoretica tota quanta scientiae inservit 
nullumque praebet elementum aut principium, quod in aedificatione 
disciplinae moralis adhiberi posset. Haec ultima opus exclusivum est 
rationis practicae, quae proin ut vera ratio moralis extollitur. Unicam 
tantum habet categoriam, officium scilicet, ac unicum principium, 
obligationem nimirum officij seu « imperativi categorici ». Conscientia 
moralis ut organum obligationis est ratio practica. 

Rationalismus traditionalis cum Socrate, Platone, Aristotele, 
Stoïcis, S. Thoma, Cartesio, Malebrancho ac Leibnizio, quidquid sit 
de eorum individualibus dissensionibus hic e medio relectis, concordi 
ore conscientiam, non rationem specialem ad modum rationis praticae 
Kantii, sed simplicem functionem moralem unius et universalis rationis 
humanae proclamat. Conscientia nihil aliud est quam iudicium concre- 
tum rationis humanae, quae nomen rationis moralis sumit in cogni- 
tione morali, sicut nomen rationis estheticae habet in activitate 
esthetica ac rationis scientificae in labore scientifico. 

Ratio moralis est essentia ac fundamentum conscientiae ; et omnia 
eius elementa, scilicet intellectualia, impulsiva et affectiva (1) penetrat. 
Ratio moralis imprimis constituit intelligentiam moralem conscientiae, 
quae percipit et pensat valores ethicos ac praescribit dictamina 
moralia. Est insuper radix inclinationum moralium ac origo sensuum 
moralium. Vox conscientiae proinde est vox et dictamen rationis 
moralis. Conscientia evigilans est ratio moralis evigilans, sicut 
conscientia extincta est ratio moralis extincta. Hanc conscientiam solus 
homo possidet, quia solus praeditus est ratione, quae penitus deficit 
in brutis. 

Haec traditionalis conscientiae conceptio tam lata est, ut veritates 
contrarias intuitionismi ac empirismi positivistici amplectatur et utrius- 
que systematis errores corrigat (2). In specie quid in conscientia sit 


(1) Olim institimus in complexitatem conscientiae moralis quae iuxta elementa 
intellectiva etiam dynamica ac affectiva comprehendit. Cfr Coll. Gand.,1947, t. 80 p. 157. 
(2) Defectus praefatorum errorum sequenti modo indicat E. Baupin, op. cit. 


p. 39 et seg. 
1. _Quoad intuitionismum : «Ce qui fait la force relative de ces diverses doctrí- 


nes, c'est qu'il y a en effet dans la conscience des éléments innés et instinctifs… 
Ce qui fait leur première faiblesse, c'est leur obstination à en déclarer innés tous 
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innatum ac acquisitum, quid immutabile ac variabile, determinare 
permittit. 


A. a. Innata est in conscientia unice et exclusive, ratio moralis 
ad prima et fundamentalia elementa reducta. Haec, si sub respectu 
cognitionis moralis intelligitur, comprehendit quandam intelligentiam 
notionis boni et mali ac primorum principiorum ethicorum prout 
a synderesi proponuntur. Quae notiones ac principia cogpitionem 
moralem innatam, in homine iuxta intelligentiam postulatorum cete- 
rarum scientiarum practicarum subsistentem, constituunt. Sub respectu 
impulsionum moralium innatae sunt dein inclinationes primitivae ad 
bonum, ad iustitiam aliasque virtutes. Quae inclinationes caracterem 
motus reflexi instinctivi prae se ferunt. Sub respectu affectionum 
moralium denique innatae sunt dispositiones primitivae ad sensus ac 
commotiones morales fundamentales spontaneas. Ad hoc ultimum 
conscientiae elementum innatum coarctatur instinctus moralis, de quo 
peculiariter loquuntur J.-J. Rousseau et ceteri sentimentalistae. 

b. Ceterae ideae, inclinationes ac dispositiones affectivae omnes, 
quibus ratio moralis in decursu suae evolutionis ditatur, acquiruntur 
in conscientia. Permulta enim sunt triplicis ordinis conscientiae ele- 
menta, quae, sive reflexione ac conatu individuali elaborantur, sive e 


les éléments, alors qu’au témoignage de la sociologie et de l'histoire il y a tant 
d'acquis. Jeur seconde faiblesse est de voir dans la conscience une faculté sui generis 
à intentions sui generis. Ici, c'est la psychologie qui leur est contraire Quant au 
sens commum moral, il... n'a rien d’une faculté ». 

2. Circa empiristarum opiniones : « La force relative des théories empiristes et 
positivistes leur vient des faits certains qwelles empruntent à lexpérience, à la 
sociologie et à histoire: il y a vraiment dans la conscience des éléments acquis et 
variables. Ce qui fait leur incurable faiblesse, c'est qu'il y a aussi en elle 
des éléments innés et invariables.…. La théorie évolutionniste a deux défauts 
particulièrement graves. Le premier a pour nom logique ignorance du sujet. Alors 
qu'il s'agit de la conscience morale, elle ne nous parle que d'une conscience pro- 
prement biologique et sociale. Le second défaut de la théorie évolutionniste est gue, 
même son postulat accepté, elle est plus romanesque que scientifique. Les deux 
états d'égoïsme pur et d’altruisme pur sont de purs mythes... La Miéorie sociologigue 
tire de faits sociologiques certains des dogmes sociologistes contestables qui n'y sont 
aucunement contenus. Tels, a. lidentité du moral et du social. : que le moral mest 
que du social: b. la réduction de la conscience morale individuelle à un simple 
écho de la conscience morale collective… : que lindividu tient de la société toutes 
ses idées morales; c. la réduction des impératifs moraux à des impératifs sociaux.…; 
qu'il y a identité entre les deux sortes d'impératifs et de pressions ». 

8. Contra Kantismum : «Cette conception célêbre implique de nombreuses 
erreurs… de réserver la raison pratique à la morale…; de réduire les catégories 
morales à celle du devoir, au détriment des catégories du bien, de la justice, de la 
vertu, etc.…; de tenir les catégories morales pour hétérogènes aux catégories scienti- 


fiques ». 
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relationibus socialibus, praesertim ex educatione morali ac religiosa, 
assumuntur. Haec conscientiae aedificatio successiva ac continua as- 
censione ex instinctu ac supra instinctum individuale et collectivum 
obtinetur (1). | 

c. His inspectis, conscientiam moralem pro parte minus notabili 
haereditate accipi intelligitur. Nullo enim modo conscientia ipsa seu 
ratio moralis practica nobis a proavis venit, cum haec, sicut de 
cetero tota ratio, sit privilegium humanitatis creatione divina conces- 
sum. Nec ideae morales a parentibus per quamdam haereditariam 
complexionem proli transmittuntur, cum uniuscuiusque conceptiones 
ac iudicia moralia sicut ceterarum scientiarum ideae ac iudicia, potissi- 
mum e reflexione personali ac e medio familiali et sociali proveniunt. 
Ad summum haereditas late dicta, scilicet familialis, imo gentilitia 
quarumdam dispositionum ac qualitatum psychicarum, tamquam con- 
cientiae substrati, admitti potest et quidem debet, Ex quo substrato, 
cooperantibus influxu medii favorabili vel defavorabili iuxta casum atque 
conatibus vel deficientiis moralibus, lente aedificatur conscientia uoius- 
cuiusque virtuosa, vitiosa vel indifferentismo morali affecta. Sicut apud 
plurima membra quarumdam familiarum stipitumve, feliciter concur- 
rentibus ab una parte complexione corporali et psychica, haereditaria, 
via transmissa, et ab altera parte solida educatione familiali faustisque 
temporis circumstantijs, non raro inveniuntur intelligentia viva, 
voluntas firma ac sensibilitas tenera, ita etiam iudicia moralia clara, 
inclinationes morales energicae ac sensibilitas moralis delicata interdum 
de generatione ad generationem transmittuntur. Sed contrarium evenire 
etiam constat. 


B. a. Praefata elementa innata tantum, scilicet notiones funda- 
mentales et principia primaria de bono et malo, inclinationes ac 
dispositiones affectivae morales profundae, sunt omnibus conscientiis 
communia. Existuot sane individua, imo tribus et populi in quibus 
falsa moralitatis notio viget. Hoc tamen non impedit quominus apud 
nullum haec notio plene desit ac nullus ea penitus sit orbatus. 


(1) Vide Humanus, Het scepticisme en het geweten, in Kultuurleven, 1949, Deel 
I, p.83: « We hebben wel van nature een geweten, maar van zijn inhoud is slechts 
de eerste kern gegeven. De rest moet men veroveren door te zoeken in getrouwheid, 
door zedelijke cultuur. Wij moeten onze objectiviteit in voortdurende en waakzame 
strijd aan de fascinering van het instinctief belang en diens vervalsende invloed 
ontwortelen. Wij kunnen steeds uit de objectiviteit terugvallen onder de heimelijke 
invloed van de passie. Dit geldt zowel van groepen als van individuen, want in de 
mens werken zowel groepsinstincten als individuele », 
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Communem etiam notitiam habent omnes homines applicationum 
generaliorum quae e notionibus ac principiis primariis moralitatis 
defluunt. Revera nullibi tribus aut populi cognoscuntur, qui pueros 
ab omnibus erga parentes ofhciis, aut individua ab omnibus erga 
societatem obligationibus eximunt, neque qui iniustitiam, calumniam 
aut adulterium ut actiones in se bonas considerant. Universalitas 
conscientiae prout modo descripta ac limitata est, factum indubita- 
tum, magnum factum morale (1) constituit. 

b. Variabilia e contra sunt in conscientia elementa acquisita ac 
applicationes principiorum universalium ad problemata particularia, ac 
casus peculiares. Mutabiles sunt ideae et sensus morales qui ab evo- 
lutione morali individuorum ac societatum humanarum dependent. 
Haec in elementis conscientiae acquisitis inconstantia explicat discre- 
pantiam quae inter conscientias silvaticorum ac cultorum, antiguorum 
ac modernorum et inter conscientias eiusdem societatis individuorum 
eodem tempore observatur. 

c. In lumine praedictorum explicari possunt sic vocati casus 
amoralitatis, quales sunt anthropophagia, occisio parentum senescentium 
et alia huiusmodi apud incultos. Sicut variationes conscientiae univer- 
salitati eiusdem non offendunt, ita nec casus amoralitatis aut defectus 
conscientiae. Horum plurimi sunt variationes imo perversiones acciden- 
tales conscientiae, quae per ignorantiam aut errorem, moram aut 
regressum evolutionis moralis enodandae sunt. Veri casus amoralitatis 
in degeneratis, distinctionis inter bonum et malum ignaris ac insania 
morali affectis, tantum inveniuntur. Haec vero ethica dementia non 
magis contra universalitatem conscientiae moralis testatur, quam 
stultitia mentis contra universalitatem intelligentiae humanae. 


L. VAN PETEGHEM. 


(1) Vide J. Drecrerg, Les grandes lignes de la philosophie morale, Lovanii- 
Parisiis, 1947, p. 7: « En dehors de la question de savoir si telle morale est vraie, ou 
de savoir quelle est la vérité morale ou la vraie règle morale, un fait a'impose à 
nous que les hommes admettent une règle morale, qu'ils y croient et peu importe 
qu'ils y aient réfléchi ou non. Le fait moral, c'est-à-dire le fait de croire à 
une règle morale est un fait humain. Partout où nous trouvons des hommes nous 
les trouvons en possession d'une morale, c'est-à-dire croyant à une morale », 


Chronica 


DE ENCYCLIEK «HUMANI GENERIS» 


In de Osservatore Romano van 21-22 Augustus 1950 verscheen 
voor het eerst de tekst van een hoogst belangrijke wereldbrief «over 
enige valse opvattingen, die de grondslagen van de katholieke leer 
dreigen te ondergraven» (1). De encycliek was verwacht. Reeds ge- 
ruime tijd deden over haar inhoud de meest uiteenlopende geruchten 
de ronde. Men wist dat het Vaticaan zich zorgen maakte om 
enkele onduidelijke stromingen in theologische milieu's, en men ver- 
moedde dat pauselijke richtlijnen in voorbereiding waren. 


Algemene betekenis van de encycliek. 


Dergelijk ingrijpen vertoont niets ongehoords in de geschiedenis. 
Het christendom en bizonder de theologie staan in alle tijden voor 
moeilijke problemen. Het gaat er om een overlevering van of een be- 
zinning op absolute goddelijke werkelijkheden en waarheden, die 
moeten verkondigd worden aan mensen levend in een wereldse om- 
geving. Wil het werk van de theologen — om ons nu meer tot hen 
te beperken — vruchtbaar zijn, dan mag hun theologie niet vreemd 
staan tegenover het werkelijke, steeds wisselende leven in en rond de 
Kerk. Het theologische denken moet, zonder aan zijn absolute beginselen 
te verzaken, contact houden met de concrete denkvormen van de 
(1) De officiële Latijnse tekst van de Encycliek werd gepubliceerd in de Acta 
Apostolicae Sedis, XXXXII, 1950, blz. 561-578. Deze tekst heeft geen enkel titel, onder- 
titel noch verdeling. De indeling in paragrafen en de titels die we inlasten danken 
wij aan de vertalingen. Een voortreffelijke Nederlandse vertaling werd gegeven in 
Katholiek Archief, b° jg., n. 839, 29 Sept. 1950, kol. 789-812 (de vorige vertalingen 
in het dagblad De Tijd en in Katholiek Archief, 5e jg., n. 35, kol. 705-716 ver- 
tonen sporen van overhaastig werk). Franse cfficieuse vertaling bv. in La documen- 
tation catholique, n 1077, 10 Sept. 1950, kol. 1158-1168 ; Nouvelle Revue T'héolo- 


gique, 1950, blz. 841-861 ; vooral in de reeks Études Religieuses, n. 672, Luik, 1950. 
We citeren enkele inleidende artikelen, die binnen ieders bereik liggen en die we 
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wereld. Onvermijdelijk zal het dan ook enigszins de invloed onder- 
gaan van de wereldse geest en opvattingen, en zelfs valt a priori te 
verwachten dat theologen, bij gemis aan bezinning op hun eigen over- 
tuiging, door de ideologieën van hun tijd worden bekoord en misleid. 
Dit is een gevaar voor alle tijden. 

In onze huidige tijd blijft dat gevaar even dreigend. Ook thans 
wordt door de theologen dikwijls de vraag gesteld of de theologie zo- 
als ze aan de huidige generatie werd doorgegeven geschikt blijft voor 
dit nieuwe tijdperk, of ze voldoende religieus is, of ze in probleem- 
stelling en methode van behandeling niet te veel geïsoleerd is van 
het werkelijke leven, of ze wel genoeg in contact leeft met Gods 
Woord in H. Schrift en Traditie, of ze niet vergroeid is met denk- 
wijzen uit vroegere eeuwen en verstard in overgeleverde formules. 
Staat ze genoeg open voor de assimilatie van moderne filosofische en 
positief-wetenschappelijke aanwinsten ? Heeft de theologie nog vat op 
de mentaliteit van de gelovige van 1950? Dergelijke en andere vragen 
hebben het probleem van de vernieuwing in de theologie steeds scherper 
toegespitst. Pogingen werden reeds ondernomen, voorzichtige en meer 
progressieve, conservatieve en meer radicale. Op die pogingen houdt 
het Kerkelijk Leergezag het oog: blijft in die stroom naar vernieu- 
wing de eeuwige, door God gegeven waarheid steeds gaaf bewaard en 
beschermd? Het kerkelijk leergezag, dat zich de geloofsschat door 
Jezus Christus toevertrouwd weet, ziet zich verantwoordelijk voor de 
gaafheid van de openbaring. Het heeft het recht de (subjectieve) ont- 
wikkeling van de openbaringsgegevens te controleren. 

Welnu, de huidige stromingen in de theologische. denkwereld verwek- 
ten onrust in de pauselijke kringen. Zeker, de meeste katholieke 
theologen zijn vrij van alle verwijt. De Paus zegt het uitdrukkelijk : 
val weten wij stellig dat de meeste katholieke geleerden zich in het 
algemeen voor deze dwalingen hoeden.» (n, 10), «nu weten wij wel 
dat de meeste katholieke geleerden. vreemd zijn aan de dwalingen » 


gebruikten : R. Aurerr, L'encycligue « Humani generis», une mise en garde contre 
certaines déviations doctrinales, in La Revue Nouvelle, t. XII, 1950, blz. 302-809 ; 
F, De RarpemarkKer, De Encycliek « Humani generis», in Streven, jg. IV, 1950, 
blz. 68-72 (gebruikt een onnauwkeurige Nedl, vertaling van de pauselijke teksten) ; 
H. J. H. M, Fortmann, De Encycliek Humani Generis en de Dogwatische Theologie, 
in het dagblad De Tijd, 21.22.28.25 Sept. 1950; J. Levie, L'Eneycligue « Humant 
Generis», in N. R. T., 1950, blz. 785-798 ; R. Rougverre, L'encycligue « Humani 
Generis», in Études, Oct. 1950, blz. 108-116. Een meer uitvoerig commentaar werd 
reeds gegeven door M. Larourpertr, Les Enseignements de U Encycliqgue, in Revue 
Thomiste, t. L., 1950, blz. 82-55 ; N.R.T. kondigt een hele reeks artikelen aan over 
de aangeraakte problemen. 
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(n. 40). Maar toch, niet alle tendenzen tot vernieuwing omzeilen de 
nefaste invloed van de moderne dwalingen. Het tegendeel ware 
trouwens zeer verwonderlijk. De Paus aanziet het daarom als zijn plicht te 
waarschuwen tegen te verregaande toegevingen of tegen beginnende 
afwijkingen. Een oude wijsheid diende ‘hem hier tot gids: «principiis 
obsta ; sero medicina paratur quum mala per longas convaluere 
moras» (vgl. n. 40). 


Ontstaansgelegenheid van de encycliek. 


Welke zijn nu feitelijk de onrustwekkende verschijnselen? De 
Paus begint de Encycliek met een beeld van de veelsoortige dwalin- 
gen, die buiten de Kerk onenigheid en verwarring stichten, en die 
een weerslag hebben op het kerkelijk denken (n. 1-8) Die onenigheid 
is trouwens teken van de zwakheid der menselijke rede en van de 
morele noodzakelijkheid van de openbaring (n. 1-4). 

De Paus signaleert buiten de Kerk de «monistische en pantheis- 
tische theorieën, volgens welke de gehele wereld aan een voortduren- 
de evolutie onderhevig is», opvatting die soms schuilt onder een on- 
genuanceerde toepassing van de evolutietheorie en die het dialectisch 
materialisme van het communisme in de kaart speelt (n. 5). Ver- 
volgens vermeldt hij het existentialisme, althans in zijn atheïstische 
vorm of in zover het de onveranderlijke essenties uitsluit of de waar- 
de van elke metaphysische redenering ontkent (n. 6); het valse his- 
toricisme, dat de grondslagen van iedere absolute waarheid en wet 
omverwerpt, zowel op het gebied van de filosofie als van het dogma 
(n. 7); tenslotte het misprijzen voor de menselijke rede en voor het 
kerkelijk leergezag, een misprijzen dat veelal de overigens troostvolle 


terugkeer tot de H., Schrift van vele vroegere rationalisten — voor- 
namelijk in de Protestantse wereld, zie bv. K. Barth — begeleidt 
(n3): 


Deze verleidelijke buitenkerkelijke stromingen hebben sommige 
katholieke filosofen en theologen aangezet tot een overdreven relati- 
vering van de geloofswaarheden. Vooral in de kringen van het kerke- 
lijk onderwijs ontdekt de Paus een geestesverwarring, die aanleiding 
geeft tot betreurenswaardige dwalingen. Hij schrijft ze toe aan twee 
hoofdredenen : een afkeurenswaardige — misschien goed bedoelde — ver- 
nieuwingszucht, en anderzijds een slecht begrepen zielenijver. Sommigen 
zijn er voor beangst door te gaan als onkundig van de wetenschappelijke 
vorderingen, onttrekken zich aan het leergezag vande Kerk en lopen 
gevaar af te wijken van de door God geopenbaarde waarheid (n. 10). 
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Anderen verlangen zo sterk, om de aanvallen van het aanstormende 
atheïsme af te slaan, de scheidsmuren tussen alle rechtgeaarde men- 
sen stuk te breken dat zij komen tot het prijsgeven van het eigen- 
katholieke. Hun onberaden irenisme spoort hen aan tot een onmo- 
gelijke verzoening van tegenstellingen op dogmatisch gebied; ze om- 
vormen op ongepaste wijze de traditionele theologische methoden ; 
ze geven door Christus gewilde instellingen en grondslagen van de 
geloofsgaafheid prijs (n. 11-12). 

De nieuwe voornoemde opvattingen zijn nog niet uitgebouwd 
tot een afgewerkt systeem. Het zijn eer subjacente tendenzen, een 
complex van gedachten, die door het leergezag worden uitgedrukt in 
proposities, die mogelijks door niemand in hun expliciete vorm 
werden voorgebouden. De encycliek toont misschien slechts de grens- 
positie, waarheen die bewegingen uiteraard georiënteerd staan en 
waartoe ze leiden als ze niet geremd en ingedijkt worden. De Paus 
schrijft zelf dat het gaat om een begin («principiis obstare malumus», 
n. 40) ; en bovendien: «die opvattingen worden niet altijd in dezelfde 
mate, met dezelfde helderheid en in dezelfde terminologie naar voren 
gebracht, noch steeds met eenstemmigheid hunner auteurs» (n. 18). 
De Paus houdt er aan de ware aard van die strekkingen te onthullen. 

Bovendien kennen die opvattingen een verspreiding in de katho- 
lieke gemeenschap, die de geschriften van de theologen merkelijk te 
buiten. gaat. « Hetgeen immers vandaag door enkelen met enig voor- 
behoud en onderscheiding meer bedektelijk wordt gedoceerd, wordt 
morgen door anderen, meer stoutmoedigen, openlijk en zonder maat 
voorgehouden. En zo dit gewoonlijk al met „meer behoedzaamheid 
gebeurt in gepubliceerde werken, met heel wat meer vrijheid wordt 
dit uiteengezet in particulier verspreide werkjes, in voordrachten en 
bijeenkomsten», onder geestelijken, ordelingen en leken (n. 13). Het 
gevaar is misschien juist groter op het terrein van de vulgarisatie, 
van de toepassing op het apostolaat, in lessen en naamloze notas, 
dan in de engere kringen van de theologen. Ook deze sociale weer- 
slag heeft de Paus voor ogen. 

Tegenover die intellectuele verwarring en onnauwkeurigheden be- 
doelt de Paus dan ook klare principes te stellen. Hij wil een heldere 
kijk geven op de toestand in de theologische wereld, wijzen op dreigen- 
de gevaren en op verkeerde houdingen, om aldus de ontwikkeling 
van de dwaalleer te voorkomen. Zijn blik is naar de toekomst ge- 
richt : duidelijk de stellingen omlijnen die de katholieke gedachte gaaf- 
houden. 
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Welke zijn nu de meningen die de encycliek als gevaarlijk of 
als dwaling kenmerkt ? Naast het reeds vernoemde onvoorzichtige 
irenisme klasseert de encycliek de dwalingen in drie grote groepen: 
strict theologische dwalingen; dwalingen in filosofie en tenslotte rand- 
problemen rond de positieve wetenschappen. 


A. De dwalingen in de theologie (n. 14-28). 


Îe Met relativisme op dogmatisch gebied (n. 14-17). Deze dwaling 
betreft het probleem van de verhouding tussen de onveranderlijke, ge- 
openbaarde waarheid en de theologische uitdrukking ervan. Er be- 
staat een tendenz om de officiële uitspraken van de Kerk, de dogma's 
zowel als de algemene theologische leer los te maken van de eeuwen- 
lang gebruikte formulering en van de gangbare wijsgerige begrippen. 
De irenisten bewerken die «bevrijding» door een terugkeer naar de 
zegswijzen van de H. Schrift en van de Vaders. Ze beweren het dogma 
te ontdoen van wezensvreemde elementen om op basis van de reste- 
rende openbaringskern de eenheid van de christenheid te bewerken. 
Anderen gaan verder. Volgens dezen is geen enkele formulering van. 
een geloofsmysterie volledig waar; men komt nooit verder dan een 
benaderend uitdrukken van het mysterie in « approximatieve en steeds 
wisselende begippen, waarmee de waarheid wel enigszins wordt aan- 
geduid, maar ook noodzakelijk wordt misvormd» (n. 15). Het beroep 
op verschillende filosofische terminologieën, zo van immanentisme, 
idealisme en existentialisme, om de kerninhoud van de revelatie op 
steeds rijker wijze uit te drukken, zou dan ook een noodzakelijke 
vereiste zijn. 

Die strekking wordt door de encycliek gestigmatiseerd als reeds 
daadwerkelijk het dogmatisch relativisme in zich bevattend. De kerke- 
lijke en theologische terminologie is vatbaar voor verfijning, gewis, 
maar «het verwaarlozen of verwerpen of ontkrachten van al het vele 
en grootse, dat in een arbeid van meerdere eeuwen, door mannen 
van ongemeen talent en heiligheid, onder het waakzaam oog van het 
heilig leergezag, niet zonder het licht en de leiding van de H. Geest, 
tot een steeds juistere weergave van de geloofswaarheden is doordacht, 
uitgedrukt of geschaafd...» is uiterst onvoorzichtig en tast het dogma 
zelf aan (n. 17). 

2o Verkeerde houding ten opzichte van het kerkelijk leergezag 
(n. 18-21). Ook voor theologen is het kerkelijk leergezag, dat van 
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Christus de taak ontving om de geloofsschat te bewaren en te inter- 
preteren, in alle opzichten de eerste waarheidsnorm. En toch zijn 
sommige vernieuwers in hun wrevel tegen het leergezag, dat de scho- 
lastieke theologie beschermt, er toe gekomen dit gezag minachtend 
voorbij te gaan en er een rem op de vooruitgang van de wetenschap 
in te zien. In wat de Paus over hen zegt klinkt duidelijk een ver- 
wijt. Een paar zaken worden op punt gezet. 

a) Er is vrijheid van mening in die kwesties, waarover de als 
solied erkende theologen van mening verschillen. Een latere uitspraak 
kan nochtans de aanvankelijke vrijheid opheffen. 

b) De Encyclieken, ofschoon geen uitspraak ex cathedra, zijn 
uitdrukking van het magisterium ordinarium. Meestal herhalen zij 
punten die om andere redenen reeds tot de geloofsleer behoren. Boven- 
dien «wanneer de Pausen in hun acta over een tot nu toe omstreden 
zaak expresselijk hun mening te kennen geven» (n. 20), dan is die 
zaak daarna geen kwestie meer waarover vrij gedisputeerd mag worden. 
(Uit woordenkeus, contekst, structuur van de hele encycliek moet 
men de bedoeling van de Paus uitmaken; hij kan immers ook een 
particuliere, private opinie voorhouden). 

c) De theoloog moet telkens weer naar de bronnen, naar H. 
Schrift en Overlevering, teruggrijpen. Dat is juist. Maar deze stelling 
dient men goed te verstaan. Het levende leergezag alleen is in naam 
van Christus authentieke tolk van de Openbarivg. Meermalen heeft 
het, onder bijstand van de H. Geest, het min duidelijke en meer im- 
pliciete van de bronnen door zijn uitspraken verduidelijkt en ontvouwd. 
De theoloog heeft tot taak te onderzoeken hoe de leer van de Kerk 
— en wel precies zo als deze door de Kerk wordt bedoeld — in de 
bronnen vervat ligt. Als theoloog moet hij dus de bronnen bezien en 
interpreteren niet als een louter historicus, maar in het licht van de 
duidelijker uitspraken van het leergezag. (Lees de belangrijke tekst, 
n. 21). 

3e Dwalingen betreffende de Schriftinterpretatie (n. 22-24). Som- 
mige theologen herhalen reeds vroeger veroordeelde stellingen a) alsof 
de onfeilbaarheid van de H. Schrift slechts zou reiken tot de res 
fidei et morum, b) alsof de onfeilbare goddelijke zin van de H. Schrift 
zou verborgen liggen onder een feilbare menselijke zin, c) alsof men 
bij de exegese geen rekening diende te houden met de geloofsanalogie 
en met de traditie van de Kerk : men verwerpt een Schriftverklaring 
ad mentem Ecclesiae. d) Bovendien veroordeelt de Paus de aanvallen 
die worden gevoerd tegen de letterlijke Schriftinterpretatie om deze 


vet 
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te vervangen door een nieuwe exegese, «symbolisch en geestelijk» ge- 
noemd, waarvan de juistheid aan alle wetenschappelijke verificatie 
zou ontsnappen (1). Door die exegese zouden «de heilige boeken van 
het Oude Testament, die tegenwoordig in de Kerk als een gesloten 
bron verborgen liggen, eindelijk nu voor allen worden opengesteld» (n. 23). 
4o Een reeks dwalingen uit verschillende theologische tractaten 
wordt tenslotte eenvoudig opgesomd (n. 25-28). Strijdig met het 
Vaticaanse Concilie zijn de stellingen {) dat de menselijke rede, zonder 
de hulp van openbaring of genade, Gods bestaan niet kan bewijzen 
(vgl. n. 2, 29), 2) dat de wereld geen begin heeft gehad, 3) dat de 
schepping geen vrije daad van God is, 4) dat God geen eeuwige on- 
feilbare voorkennis heeft van de vrije daden der mensen. Anderen 
twijfelen 5) aan het persoonlijk karakter van de engelen, 6) aan het 
wezenlijk verschil tussen stof en geest, 7) aan de gratuïteit van de 
bovennatuurlijke orde. Verdere dwalingen betreffen 8) het begrip van 
erfzonde, van zonde, van voldoening (Trente). 9) De transsubstantiatie 
wordt zo verklaard dat «de werkelijke tegenwoordigheid van Christus 
in de H. Eucharistie teruggebracht wordt tot een zeker symbolisme». 
10) Het mystieke lichaam van Christus zou niet te identificeren zijn 
met, maar zou meer omvatten dan de Katholieke Roomse Kerk. 
11) De oude stelling «buiten de Kerk geen zaligheid» wordt een lege 
formule. 12) Men komt te kort aan het rationeel karakter van de ge- 
loofwaardigheid van het christelijk geloof (vgl. n. 4). 


B. De tendenzen in de,‚filosofie (n. 29-34) (2). 


De encycliek trekt de aandacht op de waarde van de bijdrage 
der menselijke rede tot het Godsbewijs, het rationeel bewijs van de 
credibiliteit van het christelijk geloof, de omschrijving van de zeden- 
wet en de kennis van de mysteries. Tot die taak moet de rede ge- 
vormd worden in een gezonde wijsbegeerte, en wel in die filosofie 
die een aloud christelijk erfgoed is en aan de Openbaring werd 
getoetst. Naast vele vrije punten vertoont zij een stel van fundamen- 
tele metaphysische beginselen, de « philosophia perennis », die de kern 
vormt van de scholastieke wijsbegeerte en waarvan de encycliek on- 
voorwaardelijk de verdediging op zich neemt (n. 29-30). 


(1) Dat betekent niet de verwerping van alle « geestelijke» of «typische» zin 
van de H. Schrift, cfr M. Lagourperrte, gec. art., blz. 86. 

(2) Voor een breedvoeriger uiteenzetting van de waarde en de rol van de men 
selijke rede zie M. Larourperte, gec. art, blz. 40-49; over het rationeel karakter 
van de credibiliteit van het geloof wordt ons een artikel gemeld van F, MaLMBERG, 
in Bijdragen der Jezuieten, 1950, afl. III, 
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Wat de intellectuele opleiding van de toekomstige priesters betreft, 
hier schrijft de Paus, aansluitend bij vroegere decreten, het onderricht 
in de filosofie volgens de methode, de leer en de beginselen van S. Tho- 
mas uitdrukkelijk voor (n. 31). Vervolgens weerlegt de encycliek een 
na een de argumenten die tegen de scholastiek worden aangevoerd: 
onmogelijkheid van een absoluut ware metaphysiek, ouderwets karak- 
ter dat niet beantwoordt aan onze hedendaagse beschaving en behoef- 
ten, rationalisme dat wil en gemoed verwaarloost. 


C. Geloof en positieve wetenschappen (n. 35-39). 


Tegenover wetenschappelijke theorieën, die raakpunten vertonen 
met geloofsgegevens, heeft de theoloog een houding aan te nemen: 
fo bewezen wetenschappelijke feiten moeten zonder bezwaar aanvaard 
worden; 2e waar eerder sprake is van hypothesen, onbewezen en 
misschien onbewijsbaar, die de geopenbaarde leer beroeren, daar moet 
de gelovige steeds de nodige voorzichtigheid in acht nemen; 3° « in- 
dien dergelijke conjecturale meningen direct of indirect in strijd zijn 
met de door God geopenbaarde leer, dan kan zo’n postulaat volstrekt 
niet aanvaard worden » (mn. 35). 

Voorbeeld van het tweede geval is de evolutietheorie, van het 
derde geval het polygenisme. 

fo De door de Paus bedoelde evolutieleer is deze die de genetische 
afstamming van het menselijk lichaam uit het dierlijk organisme on- 
derzoekt met eerbiediging van de katholieke stelling dat ieder mense- 
lijke ziel direct door God wordt geschapen. De biologische hypothese 
van het evolutionisme is geen absoluut zeker bewezen feit; ze mag 
echter met de nodige ernst, gematigdheid en evenwichtigheid vrij be- 
oordeeld worden ; omwille van de raakpunten met de openbaringsge- 
gevens eist het onderzoek voorzichtigbeid en onderdanigheid aan het 
leergezag (mn. 36). 

2o Het polygenisme integendeel, bepaald als de hypothese volgens 
welke er « na Adam in deze wereld echte mensen hebben bestaan, 
die niet aan hem, als de eerste vader van allen, door natuurlijke 
voortbrenging hun ontstaan te danken hebben » of volgens welke 
«Adam een collectief begrip is voor een groter aantal stamvaders » 
(n. 37) mag niet even vrij voorgehouden worden. Het monogenisme 
is geen geloofspunt maar het schijnt zo nauw samen te hangen met 
de Nieuw-Testamentische leer van de algemeenheid der erfzonde, dat 
men niet inziet hoe de geloofsgegevens gaaf kunnen worden behouden 
in de hypothese van het polygenisme (lees de latijnse tekst, n. 37). De 
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reden om het polygenisme af te wijzen wordt niet gezocht in het 
boek Genesis, maar in de erfzondeleer van S. Paulus (Rom. 5, 12-19) 
en van het Concilie van Trente (Sess. V, can. 1-4 ; Denz. 788-791). 
Dit alles wil echter niet zeggen dat de gelovige de waarschijnlijkheidsargu- 
menten ten gunste van het polygenisme niet naar hun objectieve 
waarde mag schatten. 

Een laatste punt (n. 38-39) behandelt het probleem van het 
historisch karakter van Gen, 1-11, Het is een officiële interpretatie, 
— geen retractatie — van de brief van P. Vosté aan Kard. Suhard, 
aartsbisschop van Parijs (16-1-1948, A4.A.S., XL, blz. 45-48) met 
terechtwijzing van een te vrije methode van exegese, die vooral in 
vulgarisatiewerken opgang maakte. Gen. 1-11 behoort tot het litteraire 
genre « geschiedenis ». De exegeten zullen echter moeten bepalen in 
welke zin die hoofdstukken tot dat genre behoren. Het is niet in de 
strenge zin van Griekse, Latijnse of hedendaagse geschiedschrijving : 
de hagiograaf immers gebruikt een «eenvoudige, overdrachtelijke 
(figurata) en aan de geestesgesteldheid van een niet zeer ontwikkeld 
volk aangepaste verhaaltrant», hij geeft een populaire beschrijving 
van het ontstaan van het mensenras, hij kan wel een en ander heb- 
ben ontleend aan populaire verhalen. Het is echter evenmin in de 
zin van mythologische vertelsels of van verhalen voortkomend uiteen 
bandeloze fantasie; de hagiograaf immers beoogt waarheid en een- 
voud. Een breed terrein van studie ligt hier open voor de exegeten. 

De encycliek eindigt met een oproep tot waakzaamheid gericht 
tot de bisschoppen en oversten van de Orden en met een beroep op 
het verantwoordelijkheidsbewustzijn en op de eerbiedige gehoorzaamheid 
van de professoren van alle kerkelijke instellingen (n. 40-45). 


Enkele vluchtige beschouwingen. 


Op enkele kenmerken die bij een onbevooroordeelde lezing van 
de encycliek opvallen, willen wij nog de aandacht trekken. 

De encycliek is geschreven in een geest van evenwichtige bezorgd- 
heid. Zowel de vooruitgang van de katholieke wetenschap als het 
voorkomen van noodlottige afwijkingen in de christelijke leer vallen 
onder de bedoelingen van de Paus. Het ware totaal verkeerd uit een 
oppervlakkige lezing van het document slechts de indruk mee te 
dragen van dreigende onweerswolken en banbliksems. Onze bondige 
uiteenzetting bleef noodgedwongen beperkt tot een opsommen van 
de dwalingen en tendenzen waarvoor Rome waarschuwt, Om echter 
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een objectief oordeel te vellen over de intentie van de Paus moet 
deze encycliek vooreerst teruggeplaatst worden in het geheel van 
wereldbrieven, documenten en initiatieven, waar de Paus steeds aan- 
moedigt tot ernstige, onbevooroordeelde studie van de wetenschap, 
zeer bizonder van de H. Schrift. Bovendien ontbreken in de encycliek 
evenmin positieve aanmoedigingen ter bevordering van de wetenschap. 
De Paus zet de geleerden aan tot nauwkeurige kennisname en onder- 
zoek van de geweerde moderne dwalingen (n. 9, 43); de theoloog 
moet zelf wetenschappelijk de bronnen van de openbaring onderzoe- 
ken (n. 21); er bestaat een gewettigde aanpassing van de theologie 
en haar methode (n. 12); de theologische terminologie blijft vatbaar 
voor vervolmaking (n. 16), terwijl de philosophia perennis gerust in een 
rijker gewaad mag gekleed en mag verrijkt met gezonde elementen 
(n. 30) ; het leergezag verbiedt helemaal niet het vrije onderzoek naar en 
het dispuut over de evolutietheorie, wel integendeel (n. 36); de 
exegeten dienen de geschiedkundige zin van Gen. 1-11 af te bakenen 
(n. 38). De echte wetenschappelijke exegese kreeg in de encycliek 
slechts een spoorslag tot verder onderzoek. « Voorzeker, besluit de 
Paus, moeten de professoren in kerkelijke instellingen met alle kracht 
en inspanning er naar streven om de wetenschappen, die zij onder- 
wijzen, vooruit te brengen » (n. 43). 

Het ware bovendien verkeerd te menen dat de encycliek ieder 
vermeld systeem in blok veroordeelt ; slechts wat in die tendenzen 
onverzoenlijk blijkt met de inhoud of met de uitdrukking van de 
geloofsgegevens wordt verworpen. Een niet-atheïstisch existentialisme, 
veen philosophie, die objectieve, algemeen geldende metaphysisch 
zekere waarheden aanvaardt, zelfs wanneer ze met zgn. existentialis- 
tische phenomenologische beschrijvingen opereert» (r) is niet veroor- 
deeld. De encycliek veroordeelt evenmin alle vreedzame discussie met 
andere confessies, maar alleen het prijsgeven van het kerkelijk-eigene 
in sommige irenistische tendenzen. Ook in de moderne dwalingen, 
zegt de encycliek, steekt soms een stuk waarheid (n. 9). De leerstellige 
afwijkingen bieden althans dit voordeel dat ze de geest prikkelen tot 
een diepere bezinning op de eigen waarheid (n. 9, vgl. n. 30). Poly- 
genisme wordt verworpen, maar in een nauwkeurig vastgelegde vorm. 
In heel de encycliek merkt men de zorg om de waarheid onder geen 
enkele vorm te fnuiken en om de juiste grenzen van de dwalingen 
klaar aan te duiden. 


(1) F. De RAEDEMAEKER, gec. art, blz, 70, 
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In dit verband is het niet ongelegen te wijzen op de nuancering 
van de uitdrukking. De richtlijnen blijken met zorg bestudeerd (1). 
Typisch is bv, de tekst over het polygenisme. De nauwkeurigheid 
spreekt uit de definitie (vgl. hoger): geen sprake van de meer bij- 
komstige kwestie van de prae-Adamieten ; uit de motivering van de 
verwerping: het raakpunt met de openbaring, de erfzonde-leer ; uit 
de preciesheid van de zinswending : in plaats van de — naar men ons 
zegde — eerst voorgestelde formule « cum appareat huiusmodi senten- 
tiam componi nequaquam posse... » draagt de definitieve tekst : « cum 
nequaguam appareat quomodo huiusmodi sententia componi queat…» 
(n. 37). Er bestaat een niet gering verschil tussen : « de wijze van 
verzoening is helemaal niet duidelijk » en : « het blijkt (duidelijk) dat 
polygenisme helemaal niet kan verzoend met de openbaring». Leest 
men dus de encycliek niet in de latijnse tekst, dan zorge men voor 
een nauwkeurige vertaling. 

Een laatste woord. In zijn oordeel over dwalingen en dwalenden 
blijft de Paus zeer gematigd. We wezen er reeds op dat hij zelf insinueert 
dat de dwalingen noch universeel noch duidelijk uitgesproken zijn : het 
gaat er om tendenzen in bepaalde milieu’s. Bovendien twijfelt hij 
niet aan de meestal goede bedoelingen van de dwalenden (vgl. n.11, 
43). In de encycliek zelf worden geen namen genoemd. Evenmin 
werden tot nog toe geschriften op de Index van verboden boeken ge- 
plaatst, zoals wel gebeurde ten tijde van het Modernisme. Laten wij 
dan ook aan de geschiedenis de taak aan te duiden wie door de 
encycliek bedoeld werden, Dit sluit niet uit dat nu reeds sommige 
tekenen toelaten de intellectuele malaise niet zo zeer bij ons, maar 
eerder in Franse milieu's te localiseren (2). (Wordt dit niet bevestigd door 
de toon en de ontvluchtende minimalisering die merkbaar is in het 
geciteerde artikel uit de Parijse Études?) De encycliek bedoelde drei- 
gende gevaren te bezweren, niet personen te treffen. 


Besluit. 


Op grond van al deze eigenschappen en niet het minst omwille 
van het gezag dat de Paus zelf voor de encyclieken opeist, als hij er 
Christus’ woorden op toepast: « Wie u hoort, hoort mij» (Lc. 10, 
16; vgl. n. 20), verdient dit document de aandacht van ieder pries- 
ter. Hij trachte zonder vooringenomenheid de juiste draagwijdte en de 


(1) Vgl. J. Levm, gec. art., blz, 788-789. 
(2) Zie R. Auperr, gec. art, die enkele namen suggereert. 
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motieven van de leerstellige beslissingen te begrijpen en te doorgron- 
den. De uitspraken van het pauselijk leergezag, dat spreekt in opdracht 
van Christus en onder de bijstand van de H. Geest, ook wanneer 
het terechtwijst of veroordeelt, aanvaarde hij in dankbare onderdanig- 
heid. Hij zie er vooral een aansporing in tot voorzichtige, maar vol- 
gehouden studie van de bronnen en de gegevens van ons christelijk 


geloof. 
ANERS 


KATHOLIEKE HEROPBLOEI IN FRANKRIJK P.…. 


In aansluiting met het artikel over de actuele toestand op gods- 
dienstig gebied in Frankrijk (cfr Coll. Gand., t. XXXIIL, blz. 120), 
laten wij hier een kort verslag volgen van de laatste vergadering der 
Franse kardinalen en aartsbisschoppen welke onlangs te Parijs plaats 
had. Z, H- Excellentie Monseigneur Feltin bracht de vergadering op 
de hoogte van enkele richtlijnen welke hij, bij zijn laatste bezoek 
aan Rome, van de hoogste kerkelijke overheid heeft ontvangen. 

1. Op doctrineel gebied kreeg de aartsbisschop van Parijs de 
opdracht te waken dat de priesters zich niet zouden begeven op ge- 
vaarlijke wegen die kunnen leiden tot dwalingen. In het bijzonder 
moet men zich hoeden de Waarheid met de Liefde te verwarren. 
Onder voorwendsel van verdraagzaamheid bestaat er tegenwoordig 
een strekking om te zwijgen over sommige grote doctrinele waar- 
heden, hoewel de priesters, nu zoals altijd, de plicht hebben deze te 
verkondigen, omdat zij behoren tot de schat van de Openbaring. Er 
bestaat geen echte Liefde wanneer men de Waarheid niet totaal 
durft verkondigen. 

2. Op moreel gebied neemt de vergadering der Franse kardina- 
len en aartsbisschoppen stelling tegenover de geruchten, die in Frank- 
rijk de ronde doen, alsof de Kerk haar lering en houding in zake 
echtscheiding en vruchtafdrijving zou herzien en milderen. Er is van 
de Kerk geen «compromis» of vergelijk op het domein van dogma 
en moraal te verwachten; het is dus nutteloos te hopen dat de 
hiërarchie ooit de echtscheiding en de vruchtafdrijving in sommige 
gevallen zal toelaten. 

3. Op liturgisch gebied zijn de Franse kardinalen en _aartsbis- 
schoppen zeer bekommerd om de innovaties en gevaarlijke aanpassin- 
gen welke talrijke priesters, op eigen gezag, bij het opdragen van de 
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H. Mis en het toedienen der HH. Sacramenten hebben ingebracht. 
Zij herinneren de priesters aan de richtlijnen van de encycliek 
Mediator Dei waarbij het hun door de Paus zelf verboden wordt 
enige verandering te brengen aan de liturgische voorschriften. Zij 
hebben een onderzoek ingesteld en een vragenlijst rondgestuurd om 
ingelicht te worden over de werkelijke toestand. Later zullen aange- 
paste richtlijnen gegeven worden. 

4. Op disciplinair gebied kreeg Mgr Feltin te Rome ‚de op- 
dracht de tucht bij de Franse geestelijkheid te herstellen. Het is 
immers opvallend hoe de gehoorzaamheid tijdens de laatste oorlog 
en in de bevrijdingsroes bij de Franse priesters een gevoelige slag 
heeft gekregen. Wat de nieuwe stichtingen en activiteiten betreft, 
die de organisatie van het kerkelijk leven in Frankrijk willen her- 
vormen, worden de volgende richtlijnen gegeven: 

a) Mission de Paris. — Het apostolaat van de priesters-werk- 
lieden heeft een zekere onrust verwekt bij de kerkelijke overheid te 
Rome; niet dat men er, in principe tegen gekant is, maar omwille 
van de werkelijke gevaren waaraan die priesters zijn blootgesteld. 
Het is te vrezen, verklaarde de H. Vader aan de aartsbisschop van 
Parijs, dat de priesters, die voortdurend in een marxistische omgeving 
moeten werken en leven, er onbewust de invloed van ondergaan en 
stilaan door de materialistische levensbeschouwing worden besmet. 
Verder is er gevaar dat die priesters, ten nadele van de universali- 
teit van hun priesterschap, hun apostolaat uitsluitend uitoefenen ten 
voordele van de arbeidersklas. De priester, voegde de Paus er aan 
toe, is priester voor alle mensen van iedere stand of rang, hij staat 
in dienst van iedereen en moet alles voor allen worden. 

De H. Stoel verbiedt aan de seminaristen hun studies te onder- 
breken om een stage te doen in fabrieken of andere werkplaatsen. 

b) Mission de France. — Het bestuur ervan wordt toevertrouwd 
aan een bisschoppelijke raad, voorgezeten door Z. Eminentie kardi- 
naal Liénart, aartsbisschop van Rijsel. Het programma dat zal wor- 
den opgemaakt door Mgr Garrone, hulpbisschop van Toulouse, en 
het reglement door abbé Pressoir, moeten aan de H. Stoel worden 
voorgelegd. De seminaristen van de Mission de France blijven geïn- 
cardineerd in het bisdom waaruit zij herkomstig zijn, alhoewel zij 
zich wijden aan het apostolaat van de Missie. Zij worden tot de 
wijdingen geroepen door de Bisschop van Bayeux en gewijd titulo 
missionis Galliae. Het seminarie van Lisieux mag ook seminaristen 
aanvaarden die door hun bisschop worden gezonden om er een stage 
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te doen. Deze seminaristen worden tot de wijdingen geroepen door 
hun eigen bisschop en behoren niet toe aan de Mission de France. 

c) Katholieke propaganda voor de Vrede. — De Franse kardi- 
nalen en aartsbisschoppen stellen vast dat zeer vele katholieken en 
talrijke jonge priesters zich laten beïnvloeden door de zeer actieve 
propaganda van de « Combattants de la Paix », een para-communis- 
tische organisatie. De katholieken mogen geen lid zijn van deze 
organisatie, anders lopen zij de kerkelijke straffen op welke onlangs 
door het H. Officie werden uitgevaardigd tegen hen die hulp 
verlenen aan de activiteiten van de communistische partij. Aangezien 
men echter tegenover het beangstigend probleem van de wereldvrede 
geen louter negatieve houding mag aannemen, omdat deze ten voor- 
dele van de communistische propaganda zou uitdraaien, dringen de 
Franse kardinalen en aartsbisschoppen er bij de bisschoppen en 
kloosteroversten op aan opdat zij door alle mogelijke middelen de 
verschillende radioboodschappen en toespraken van de Paus zouden 
verspreiden waar de H. Vader het heeft over de wereldvrede. De 
publieke opinie in Frankrijk wordt niet voldoende ingelicht over de 
verschillende pogingen welke de Paus in het werk stelt om de vrede 
onder de mensen te bewaren. De theologen worden er aan herinnerd 
dat het hun plicht is de vraagstukken van een rechtvaardige inter- 
nationale vrede en de moraliteit van de oorlog grondig te be- 
studeren en te herzien. Aan hun juiste oplossingen moet een ruime 
verspreiding worden gegeven, teneinde aan de gelovigen in deze 
moeilijke problemen een juist inzicht te geven. Men moet bij de ka- 
tholieken belangstelling en sympathie wekken voor de internationale 
organismen die zich ten doel stellen de eenheid onder de volkeren te 
bewerken en de vrede te handhaven. De H. Stoel en de Staatssekre- 
tarie klagen er bitter over dat de Franse katholieken in deze orga- 
nisaties geen leidende posten bekleden. De katholieke propaganda 
voor de vrede moet vooreerst haar toevlucht nemen tot een intenser 
gebed, zich verder sterk organiseren en zich schrap stellen tegenover 
de noodlottige werking van de Combattants de la Paix. Zij moet 
daarom vermijden neder te dalen op het domein van de directe actie 
in spectaculaire demonstraties of meetings, de communisten zijn im- 
mers altijd bereid zich met alle middelen in zulke katholieke pro- 
paganda te infiltreren en haar te doen afglijden op politiek terrein. 
Omdat abbé Boulier zich niet heeft willen onderwerpen aan die 
voorschriften, heeft Mgr Feltin zich verplicht gezien hem te suspen- 
deren en hem het interdict op te leggen. 
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d) Zmmorele pers. — Het aantal van de pornografische publicaties 
is in Frankrijk zeer hoog. Het Gouvernement heeft maatregelen ge- 
troffen om haar slechte invloed te beperken, maar daartoe is de 
medewerking van alle weldenkende mensen, in het bijzonder van de 
katholieken, vereist. De kardinalen en aartsbisschoppen van Frankrijk 
roepen alle gelovigen op om niet enkel de pornografische publicaties, 
maar ook de invloed van de lichtzinnige vrouwenbladen te bekampen. 
Zij noemen de medewerking van katholieken, als schrijvers of redac- 
teurs, aan de grote weekbladen Samedi-Sotr, France-Dimanche en 
Ici-Paris een echt schandaal. Het gaat hun verstand te boven hoe 
priesters aan zulke bladen een interview afstaan en hun fotos erin 
laten verschijnen. Zulke bladen zijn er op uit om de goeie gemeente 
te bedriegen door enerzijds alle politieke kleur en echte pornografische 
lectuur te vermijden, maar anderzijds schunnige en amorele literatuur 
en fotos te verspreiden, zij doseren immoraliteit en « bondieuserie » 
om iedereen aan te trekken. Een groep katholieke journalisten heeft 
dan ook terecht bij de vergadering van de Franse kardinalen en 
aartsbisschoppen een klacht ingediend en gevraagd opdat de hiërarchie 
zou tussenkomen en maatregelen treffen. 

e) De M. P. F. (Mouvement Populaire des Familles) kan niet 
meer aangezien worden als een afdeling van katholieke actie, omdat 
zij volledig en uitsluitend op het tijdelijke is ingesteld. Hunne Ex- 
cellenties Mgrs Guerry, Courbe en Ancel werden gelast een nieuwe 
afdeling van katholieke Actie onder de arbeiders in het leven te 
roepen. 

f) Er werd beslist een werk uit te geven tegen het enkwest dat 
het tijdschrift « Esprit» over het vrij onderwijs heeft gedaan. De 
kardinalen en aartsbisschoppen van Frankrijk verwittigen tenslotte de 
priesters en seminaristen dat zij geen lid mogen zijn van inlichtings- 


diensten. 
P. L, 


KRONIEK VAN HET NIEUWE TESTAMENT 


De oorlog heeft wellicht vele publicaties vertraagd, maar nu bij 
achter de rug is, schijnen de auteurs de verloren tijd te willen in- 
halen, en in elk geval verschijnen nieuwe boeken met een tempo dat 
moeilijk bijte houden is. We hebben daarom getracht een zo bondig 
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mogelijk overzicht van de werken te geven die in ons bereik kwa- 
men en verontschuldigen er ons over al te kort te zijn bij de be- 
spreking. 


1. Zekstuitgaven en vertalingen. 


Van M. H.J. Vogels’ tekst van het Nieuwe Testament is thans 
ook het tweede deel in 3de uitgave verschenen (1). De auteur is be- 
kend als een der knapste tekstcritici voor het N. T. Bijna dertig 
jaar is hij op dit terrein werkzaam ; hij heeft vooral de oude La- 
tijnse en Syrische vertalingen, waaraan hij zeer veel belang hecht, 
bestudeerd, en sprak zeer dikwijls de opvattingen van von Soden 
tegen, al staat hij dichter bij von Soden dan Merk en Nestle, Hoe- 
wel de huidige tekstuitgave de conclusies van dit lange en zorgvul- 
dige vooronderzoek wil weergeven, toch heeft S. gemeend weinig 
wijzigingen aan de uitgave van 1922 te moeten aanbrengen ; zelfs het 
voorwoord is practisch gelijk gebleven. Ook het critisch apparaat is 
weinig aangevuld en geeft minder varianten dan Merk. Zo moet men 
dikwijls raden waarom S. aan een bepaalde lezing de voorkeur geeft ; 
maar dit tekort is onvermijdelijk in een handuitgave. De randnota’s 
die verwijzen naar andere bijbelse teksten zijn vrij talrijk ; anderzijds 
heeft men in de tekst bijna geen tekens, die naar de varianten onderaan 
verwijzen (zoals b.v. in Nestle) ; wel worden de passages wier authen- 
ticiteit betwist wordt (niet echter Jo. 5,3b-4 !) tussen haakjes geplaatst. 
In zijn geheel is deze uitgave belangrijk omwille van de autoriteit 
van M. Vogels, al kan men het oneens met hem zijn op sommige 
plaatsen. Zoals wij reeds vroeger zegden, is de uitgave typographisch 
zeer verzorgd — wat van belang is voor een tekstuitgave — doch 
betreuren wij dat zij niet in één deel werd uitgegeven. 

Een nieuwe Nederlandse vertaling van het N. T. werd bezorgd 
door. E. P. J. B. Poukens, S. J. (2). De vertaler heeft blijkbaar een 
uiterst letterlijke vertaling willen geven, die terzelvertijd ten volle 
rekening houdt met het Nederlands taaleigen ; hij is, naar onze 


(Ga) H.J. Vocers, Novum Testamentum, graece et latine. Pars prima : Evangelia 
et Actus Apostolorum. Pars secunda: Epistulae et Apocalypsis, 8%® uitgave, 2 dln, 
Freiburg i. B. Herder, 1949, 16,5x11 cm., XVI + 1590 blz, geb. D.M. 947; 
beide vol. D.M. 15. — Over het eerste deel, zie Coll. Gand., 1949, blz. 254. 

(2) Het Nieuwe Testament uit het Grieks vertaald. door J. B. Poukens S, J., 
Turnhout, Brepols, (1948), 15x8,5 cm.‚, 1078 blz. — De heilige Evangeliën en de 
Handelingen der Apostelen uit het Grieks vertaald, door J.B. Poukens S.J., ibid., 
591 blz. De prijzen variëren volgens de uitgave: voor het hele N.T. van 80 tot 
180 fr, voor de gedeeltelijke uitgave van 40 tot 80 fr. 


— 219 — 


mening, daar zeer goed in geslaagd. Om kort te zijn : deze nieuwe 
vertaling overtreft o. 1. alle bestaande Nederlandse vertalingen, ook de 
Canisius-vertaling. Een korte inleiding (naar L. CERFAUX, La voix 
vivante de l'Evangile), beknopte maar accurate voetnota’s en de no- 
dige kaarten, zullen er toe bijdragen om deze handige boekjes een 
ruime verspreiding te bezorgen. 


IL. Znleidingen. 


Hoewel niet behorend tot het genre der inleidingen in strikte 
zin, noch zich beperkend tot het domein van het N. T., moet hier 
in de eerste plaats een werk geciteerd worden van P.J. Schildenber- 
ger O.S.B., professor in de H. Schrift aan de abdij Beuron (1). 
S. noemt zijn werk een hermeneutiek, d. w. z. een handboek waarin 
de principes en de regels uiteengezet worden, volgens welke men de 
juiste zin van de Bijbel kan achterhalen en verklaren. Die principes 
zijn reeds lang vastgelegd, maar zij moeten regelmatig geconfronteerd 
worden met de werkelijke stand van de bijbelwetenschap, zoniet blij- 
ven ze dode letter. Deze confrontatie is des te meer nodig nu, nadat 
de formgeschichtliche Methode reeds heel wat bevindingen voor haar 
rekening mag nemen en het hoogste kerkelijk gezag met nadruk de 
noodzakelijkheid heeft beklemtoond van een exegese die rekening houdt 
met de eigen aard van de bijbelse geschriften. P. Schildenberger heeft 
dit vergelijkingswerk op zeer brede basis uitgevoerd: de regels der 
bijbelinterpretatie zijn zo overvloedig geïllustreerd, dat zijn werk een 
kleine. bijbelse encyclopedie is geworden, waarin zowel brokstukken 
commentaar op de Bijbel als samengevatte kapittels uit een inleiding 
op het O. en het N. T. vervat zijn. 

Het werk is in twee delen ingedeeld : het eerste handelt over het 
goddelijk en menselijk karakter van de Bijbel, waarbij de inspiratie, 
het doel van de Bijbel en de inerrantie van de H. Schrift behandeld 
worden ; het tweede deel, veruit het meest uitgebreide (blz. 87-506), 
bevat de eigenlijke hermeneutiek ; hier bespreekt S. de letterlijke zin 
(met een belangwekkende uiteenzetting over de stijlfiguren, de uit- 
drukkingsmogelijkheden der bijbeltalen, de denkvormen eigen aan het 
milieu, de litteraire genres) en de spirituele zin; S. sluit dit deel af 
met een hoofdstuk over de heuristiek : hij handelt er over de bronnen 


(1) J. ScriLpENBERGER, O.S. B., Vom Geheimnis des Gotteswortes, Einfiührung 
in das Verständnis der Heiligen Schrift, Heidelberg, F.H. Kerle-Verlag, 1950, 
24x16 cm., XVI +4 531 blz., geb. D. M. 15.80, 
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van philologische aard (oorspronkelijke tekst, vertalingen, tekstcritiek) 
en de bronnen van dogmatische aard (geloofsanalogie, kerkelijk leer- 
gezag, patristische traditie). Het belang van dit werk ligt vooral in 
de rijke voorraad aan illustratiemateriaal; S. bedoelt niet alleen de 
principes van interpretatie te geven, maar vooral zijn lezers te oefenen 
in de toepassing van die regels. De hoofdstukken over de litteraire 
genres in de Bijbel b. v., geven naast de beschrijving van deze genres 
een hele reeks voorbeelden, die er de lezer moeten toe bekwamen 
zelf zijn weg in de Bijbel te vinden. In dit opzicht is dit boek een 
unicum ; men voelt aanstonds dat S. iemand is die sinds lang ver- 
trouwd is met de Bijbel. 

Anderzijds zij het ons toegelaten toch enkele bedenkingen te 
maken. In plaats van de principiële uiteenzetting voortdurend te illus- 
treren, had S. beter gedaan telkens vooraan duidelijk de principes af 
te lijnen. Het wil ons voorkomen dat bij vele lezers de lijnen van 
het betoog zullen verloren gaan in de rijkdom van de illustratie. Zo 
is het onderscheid tussen inspiratie en openbaring niet zeer duidelijk ; 
men ziet evenmin klaar in het net der draden, waarmee het O. T. 
verbonden is aan zijn vervulling in het N. T. Men voelt wel dat S. 
zelf de nuances kent, maar als propaedeutica — en dit is toch de 
bedoeling van het werk — moet het boek in de eerste plaats duide- 
lijke taal spreken. Er is een tweede bemerking te maken: het illus- 
tratiemateriaal berust veelal op een persoonlijke exegese van de auteur; 
vele verklaringen zijn niet aanvaardbaar, en men krijgt de indruk 
dat S. herhaaldelijk de zin van de tekst geforceerd heeft, om de 
bijbelpassus als voorbeeld bij zijn uiteenzetting «te kunnen aangeven 
(b. v. getallensymboliek, sensus typicus). S. schijnt voorzichtiger in 
zijn principes dan in de toepassing. Het ware wenselijk voor de illus- 
tratie slechts een beroep te doen op gegevens die door iedereen of 
althans door velen aanvaard worden, of ten minste aan te duiden 
dat de voorgestelde verklaring niet door iedereen aangenomen wordt. 
Tenslotte, gezien S. toch wenst zijn betoog uitvoerig te illustreren, 
kon hij interessante gegevens gehaald hebben bij de specialisten der 
Formgeschichte, die nogal stiefmoederlijk behandeld zijn. 

Dit zijn consideraties, die we S. maken met het oog op een 
tweede uitgave, en niet om het belang en de waarde van zijn werk 
te geringschatten. Integendeel, wij wensen het een ruime verspreiding, 
vooral bij de clerus; deze zal er zijn exegetische scholing mede op- 
frissen en er tegelijk een commentaar op de meest eigenaardige sec- 
ties van de Bijbel in vinden. 


ct 
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Het type der inleidingen op het N, T. schijnt zich in de laatste 
jaren gestabiliseerd te hebben : de auteurs geven meestal een uiteen- 
zetting over de ontwikkeling van de canon, de handschriftelijke 
traditie, en daarna over de authenticiteit, integriteit, datum en omstan- 
digheden van de compositie, integriteit en historiciteit der afzonder- 
lijke Nieuw-Testamentische geschriften. De meeste van deze kwesties 
stonden in het centrum van de belangstelling sedert het einde der 
vorige eeuw, en het is begrijpelijk dat toen door katholieke auteurs 
daar veel aandacht werd aan geschonken. Thans zijn andere belang- 
stellingscentra op de voorgrond getreden, o. m. en vooral de theo- 
logische eigenaardigheid der verschillende auteurs en geschriften. Het 
zou wenselijk zijn dat b.v. in de uiteenzettingen over het karakter 
van het bijbelboek niet alleen summair de bedoeling van de schrijver 
aangegeven wordt, maar ook bondig en toch genuanceerd zijn theolo- 
gische visie zou omschreven worden en teruggeplaatst in de ontwik- 
kelingsgang der N. T. theologie; voor Paulus zou buitendien met 
zijn theologische evolutie rekening moeten gehouden worden. Ook 
mogen gegevens, die het litterair genre betreffen, voor bepaalde boeken 
breder ontwikkeld worden. 

Als klassiek model van de schoolse inleiding kan gelden de 
Introductio van Höpfl-Gut, thans in vijfde uitgave bezorgd door 
P. A. Metzinger, professor in de exegese van het N. T. aan S. An- 
selmo té Rome (1). Deze uitgave verschilt in opzet niet van de voorgaande, 
die slechts hier en daar werd bijgewerkt. De uiteenzetting is klaar, 
duidelijk ingedeeld, buitengewoon uitgebreid voor wat historiciteit, 
authenticiteit en omstandigheden van compositie betreft, en daardoor 
al te langdradig: de patristische argumenten ten voordele van de 
authenticiteit e.a. zijn nu al zo dikwijls behandeld, dat S. deze ge- 
rust had kunnen resumeren. De handschriftelijke overlevering en de 
vorming van de canon zijn practisch niet behandeld. S. behoort 
blijkbaar tot dat soort mensen voor wie alle problemen opgelost zijn, 
en het is opvallend hoe hij in een handomdraai fundamentele stellin- 
gen van andersdenkenden weerlegt; nochtans is het gewoonlijk best 
begrip te tonen voor de moeilijkheden die anderen hebben, wil men 
hen overtuigen. De bibliographie is over het algemeen breedvoerig 
aangegeven, al zijn hier en daar belangrijke werken, ook van katho- 
lieke auteurs, niet gesignaleerd. In zijn geheel behoort deze ialeiding 
grotendeels tot de verleden tijd. 


(1) H. Hoerrr-B. Gur-A. Merzincer, O.S.B., Zntroductio specialis in Novum 
Testamentum, 5e uitg., Napels, d'Auria-Rome, Arnodo, 1949, 23,5x15,5 cm., 597 blz, 
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Ook de inleiding van M. M. Meinertz (1) is nog niet wat wij 
wensen, al erkennen wij graag dat zij wellicht de beste katholieke 
inleiding op het N. T. is. De vijfde uitgave, die thans verschenen is, 
is geen grondige omwerking van de vierde (1934), alleen een bijge- 
werkte uitgave ervan. Toch heeft zij kwaliteiten die de inleiding van 
Höpfl-Gut mist: ze is bondiger, vooral wat de kwesties van litteraire 
kritiek betreft; S, weet veel, maar zegt uiet alles wat hij weet, is 
bovendien kritischer in zijn beoordeling van de waarde der argumen- 
ten; hij geeft een afzonderlijk kapittel over de teksttraditie (al had 
ik toch graag wat meer vernomen over de algemene waarde der 
handschriften) en over de vorming van de canon; hij schakelt de 
brieven van Paulus in in het leven van de apostel; eerst daarna be- 
handelt hij de Evangeliën (waarbij de betekenis van de mondelinge 
overlevering voor de vorm, en niet alleen voor de historiciteit, had 
mogen benadrukt zijn), de Handelingen, de Katholieke Brieven en de 
Openbaring. Kort en zakelijk, kritisch en klaar is dit handboek wel 
het beste in zijn soort, althans van katholieke zijde. Nog een aan- 
merking wensen wij toe te voegen: de literatuur, die niet tot het 
Duitse taalgebied behoort, is te weinig aangegeven. 

In dit verband kan ook een academische rede van dezelfde prof. 
Meinertz, thans emeritus, vermeld worden, waarin hij voor een rui- 
mer publiek de documenten signaleert die in de laatste decennia wer- 
den gevonden en voor de tekstkritiek van het N. T. van belang zijn (2). 

Een kort woord over een inleiding uit de Anglicaanse wereld (3), 
nl, deze van M. R. Heard. Deze inleiding is minder als handboek 
bedoeld, maar wil voor een ruimer publiek een idee geven van de 
huidige stand der Nieuw-Testamentische kritiek. In plaats van de 
inleidingen op de afzonderlijke boeken de ene op de andere te laten 
volgen, heeft hij deze gegroepeerd rond vier kwesties die van kapitaal 
godsdienstig belang zijn: de historische betrouwbaarheid der Evan- 
geliën voor de reconstitutie van Jezus’ leven en leer, de Handelingen 
als weergave van de geschiedenis der eerste Kerk, de Brieven als 


(1) M. Memertz, Einleitung in das Neue Testament (Wissenschaftliche Hand- 
bibliothek), 5te uitg., Paderborn, Schöning, 1950, 24x17 cm, 354 blz., geb. D. M. 15. 
(2) M. Meimertz, Neuere Funde zum Text des Neuen Testaments (Schriften 
der Gesellschaft zur Förderung der Westfälischen Landes-Universität zu Münster, 28), 
Münster i. W., Aschendorff, 1949, 21x14 cm, 19 blz., D. M. 0.60. 
(3) *R. Hearp, An introduction to the New Testament, London, Black, Soho 
Square 4-6 (W 1), 1950, 23,5x14,5 cm., geb. 12 s. 6 d, 
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documenten over de prediking en de leer der apostelen, de Apocalypse 
en de eindverwachting in het N. T. Men merkt aanstonds dat deze 
opvatting niet met het gewone betoog der inleidingen op het N. TT. 
overeenstemt ; wel zijn de kwesties der litteraire kritiek voldoende 
behandeld, — vanuit het gematigde liberale standpunt, en met aan- 
duiding der zwakke kanten en der uiteenlopende strekkingen — maar 
zij zijn opgenomen in een verband dat meer rechtstreeks centrale 
problemen der theologie raakt. En deze wijze van behandeling is wel 
een gelukkige. Het ganse boek getuigt van een ernstige poging tot 
revalorisatie van het N. T. door een terugkeer naar een gezonder 
kritiek, al is S. nog niet vrij van alle aprioristische zienswijzen der 
rationalistische «school, 

Ook M. F, Hauck schreef een inleiding op de boeken van het 
N. T., die echter anders opgevat is dan de voorgaande. Zoals uit de 
titel blijkt (1) beschrijft de auteur de progressieve wording van het 
N. T., en schakelt de verschillende geschriften in de cntwikkelings- 
gang der eerste Kerk in. Eerst toont hij aan hoe men van de mon- 
delinge prediking er toe kwam deze te boek te stellen ; daarna schetst 
hij de omstandigheden waarin de afzonderlijke geschriften tot stand 
kwamen, neemt daarbij de chronologische volgorde, door de zgn. 
kritische school aangenomen, over, loochent meteen de authenticiteit 
van meerdere N. T.-geschriften ; tenslotte geeft hij een korte geschie- 
denis van de canon van het N. T. Deze opvatting omtrent de inlei- 
ding tot het N.T. dunkt ons wel de beste: de geschriften terug- 
plaatsen in de geschiedenis der eerste Kerk. Het konkrete schema 
dat S. daarvoor gebruikt, wijkt natuurlijk af van wat de katholieke 
auteurs dienaangaande denken; als samenvattend overzicht echter van 
de opvattingen die verspreid zijn in Duitsland is dit boekje interes- 
sant. Bovendien hecht schrijver veel belang aan het theologisch ka- 
rakter der boeken, en onderstreept herhaaldelijk de eeuwig geldende 
waarde van leerstellingen, die nochtans ter gelegenheid van konkrete 
moeilijkheden in een bepaalde Kerk werden geaflirmeerd. 


III. Met Nieuw-Testamentisch milieu. 


Niettegenstaande de moeilijkheden in het Nabije Oosten, zijn de 
reisbeschrijvingen over Palestina niet van de markt. Meestal echter 


(1) *F. Hauvck, Die Entstehung des Neuen Testaments, Gütersloh i. W., Evan- 
gelischer Verlag Der Rufer, Fickhoffstr. 14-16, (1949), 18,5x11,5 cm, 291 blz, 
geb. D. M. 6.80, 
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zijn deze reisbeschrijvingen gemaakt door mensen, die wellicht ver- 
trouwd zijn met de Bijbel, maar daarom toch nog geen wetenschap- 
pelijke kennis van de Bijbel hebben. 

Zo is Mevr. Minnie Lindsay Carpenter, weduwe van de overleden 
wereldleider van het Leger des Heils, een paar keren in het H. Land 
geweest, en geeft enkele meditaties ten beste die zij in herinnering 
aan haar reis heeft geschreven. Over de reis, de huidige toestand van 
de heilige plaatsen vernemen wij uiterst weinig. De meeste hoofd- 
stukken zijn een waardeloos navertellen van evangelische gebeurtenis- 
sen (1). 

De reisbeelden integendeel van Th. F. Meysels (2) getuigen van 
een buitengewone opmerkingsgave en journalistische begaafdheid. 
S. waagde zich door de tunnels van Ezechias te kruipen, wist binnen 
te dringen in schatkamers waar weinig stervelingen toegelaten worden, 
beschrijft het leven in de dorpen, de nederzettingen, in de Sjefela en 
op de markt, weet aan te knopen bij bijbelse tradities en doet dat 
alles op een lichte, humoristische toon. 

Ook A.C. Johnson (3) geeft een aantal reisbeelden over het H. 
Land, waarbij bekende namen als titel van de hoofdstukken geciteerd 
worden : Jerusalem, Golgotha, Bethlehem, Jericho, Olijfberg, Nabloes, 
Nazareth, Karmel, enz. Spijtig is het werk in het Deens gesteld, 
zodat het voor de meesten onder ons een gesloten boek zal blijven. 

Verder nog het omvangrijke reisdagboek van Lic. E. Bock (4), 
een anthroposoof en lid der « Christengemeinschaft » die nota's 
publiceert over verschillende reizen in Italië, Griekenland, Egypte, 
Palestina. Zoals S. zelf zegt, ondernam hij deze reizen in de geest 
— en wij voegen er aan toe: met de sterke verbeelding — van de 
moderne synchretistische beweging waartoe hij behoort. De beschrij- 
ving van het werkelijk geziene moet veelal wijken voor het verhaal 
van wat S. er bij heeft gedroomd, en veel heeft S. niet nodig om 


(1) “Mini Linpsay CARPENTER, In the land of his love, London, The Epworth 
Press, 25-35 City Rd., E‚C.1, (1949), 19x13 cm, 160 blz, geb. 6 s. 

(2) Tu. F. Meysers, Friedliches Palästina. Reisebilder, Weenen, Verlag Albrecht 
Dürer, Strozzigasse, 8, 1948, 19,5 x11,5 cm., 160 blz. 

(3) “A.C. Jonnson, Herrens by el Quds. Billeder fra Jerusalem og det Heilige 
Land, Kopenhagen, E‚ Munksgoard, 1948, 28x15 cm., 124 blz., Deense kr. 8. 


(4) *E. Bock, alien, Griechenland, Palästina. Reisetagebücher, Herford, Verlag 
Die Arche, Brüderstrasze 7-9, (1949), 23,5x16,5 cm., 375 blz. 
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een spoor van een oude Mithrascultus of een symbool van oerchris- 
telijke levensopvatting te ontdekken. Overigens keurig uitgegeven met 
een aantal mooie foto's. 

Veel meer dan aan al die vorige reisbeschrijvingen samen, zal de 
lezer deugd hebben aan het reeds gunstig bekende reisdagboek van 
H. V. Morton, dat thans ook in het Duits vertaald werd (1). De 
Engelse auteur heeft, met de Handelingen en de Brieven van Paulus 
in de hand, de reizen van de heidenenapostel opnieuw ondernomen, 
en weet uit zijn persoonlijke belevenissen en de gegevens van het 
N. T. een zeer levendig beeld op te toveren van wat Paulus’ reizen 
moeten geweest zijn. Het boek kende zes uitgaven in het Engels, 
reeds twee in het Nederlands, en thans ook een zeer mooie Herder- 
uitgave in het Duits. 

Hoewel de Griekse invloed op het vroegere Christendom niet zo 
groot is geweest als vroeger gemeend werd, toch loont het de moeite, 
kennis te nemen van het Griekse denken en de Griekse wereld, 
waartegen die boodschap van Christus reeds vroeg heeft gebotst. In 
dit verband signaleren wij een klein werkje van R. Harder (2), 
waarin met enkele suggestieve trekken de typische levenswaarden van 
de Griekse mens — wel geïdealiseerd — worden getekend en tot een 
kleine cultuurphysiognomie worden gebundeld, 


IV. ZEvangelie-commentaren. Levens van Jezus. 


Wij waren blij in een vroeger nummer (Coll. Gand., 1950, blz. 
164-165), op grond van wat de vertegenwoordiger van het Centraal 
Boekhuis te Antwerpen ons mededeelde, de heruitgave — naar wij 
meenden, door voornoemde maatschappij — aan te kondigen van 
Keuler's commentaar op het N. T. Intussen ontvingen wij het eerste 
deel, nl. de commentaar op Mattheus, opnieuw uitgegeven door de 
firma Romen en Zonen (3). Dit tot rectificatie van wat wij vroeger 
schreven, Hoe ziet de nieuwe Keulers er uit? De auteur geeft zelf de 
aangebrachte wijzigingen aan. Ten eerste is de typographische ver- 
zorging verbeterd, en dat is juist. Ten tweede, voor de inhoud, werd 


(1) H.V. Morton, Auf den Spuren des heiligen Paulus. Ein Reisebuch, Wien, 
Herder (Thomas Morus-Presse), Wollzeile, 33, (1949), 14x22 cm., 448 blz., geb. 
SRO Zw fr. 20: 

(2) R. Harper, ZEigenart der Griechen. Eine Kulturphysiognomische Skizze, 
Freiburg, Herder, (1949), 19,5x12,5 cm., 59 blz., geb. D. M. 2,80. 

(3) J. Keurers, De boeken van het Nieuwe Testament. 1. Het Evangelie volgens 
Mattheüs, Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 1950, 24x16,5 cm, 372 blz, 


245 fr, Zal verschijnen in 7 delen, vermoedelijk 2 delen per jaar, 
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rekening gehouden met Pirot en de Regensburger Bibel; hier zou ik 
echter méér gewenst hebben; in de grond is aan de commentaar niet 
veel veranderd, de opvatting is dezelfde gebleven, de belangstelling gaat 
vooral naar de historische en apologetische kwesties, te weinig naar 
de theologische eigen aard en inhoud; deze wordt wel aangegeven 
in de inleiding, maar S. zou dit voortdurend moeten laten voelen in 
de tekst ; hij kan op dit punt veelleren van J. Schmid (Regensburger 
Bibel). Ten derde, beweert S. rekening gehouden te hebben met de 
in verschillende recensies geopperde mening dat de commentaar te 
breedvoerig was; ook dat is juist: er wordt in een kortere redactie 
een ietwat rijkere inhoud geboden; graag had ik een aantal kwesties 
van zuiver historisch belang ter ziide gelaten gezien (b. v. het getal 
der vermoorde kinderen te Bethlehem, en dergelijke). Mocht Prof. 
Keulers voor de verdere delen niet enkel hier en daar wat schrappen 
en toevoegen, maar het werk «hergieten» in meer theologische geest, 
dan zou hij de bijbelkennis in Nederland en Vlaanderen een grote 
dienst bewijzen. Intussen bevelen wij Keulers graag aan en wensen 
hem een ruime verspreiding. 

Op het Evangelie van Johannes verscheen een klein vulgarisatie- 
commentaar van de gereformeerde predikant Dr C. Bouma (1). Het 
werk getuigt van een gezond conservatisme op het gebied der litteraire 
kritiek ; anderzijds heeft de auteur oog voor de eigen theologische in 
slag van Jo., al kunnen we niet altijd zijn zienswijze bijtreden, omdat 
hij zijn onderzoek te weinig volgens de litteraire thema’s heeft gedaan ; 
zo nemen we niet aan dat de Paaslamgedachte centraal zou zijn bij 
St. Jan (blz. 18-19); ook over de betekenis der, tekenen in Jo. en de 
synoptiekers (blz. 27) zou één en ander te zeggen zijn; het onderscheid 
tussen de uitdrukkingen : komen tot, geloven in, blijven in (blz. 42-44), 
is onvoldoende gefundeerd. Voor wat de oorsprong van het logos- 
begrip (29-31) betreft, gaan we grotendeels akkoord met S. De com- 
mentaar volgt nauwgezet de tekst; toch wensten we ook hier een 
sterkere aandacht voor de litteraire formulering. Tenslotte maken wij 
er de auteur attent op dat hij op blz. 15-16 (over de tijd van ont- 
staan) de jongste ontdekte papyri had mogen signaleren. In zijn ge- 
heel is deze commentaar een nuttig boek voor het gereformeerd 
Nederlands publiek: 

Behalve deze commentaren op een der Evangeliën zijn er nog een 
hele hoop werken over afzonderlijke secties of teksten der Evangeliën. 


(1) *G, Bouma, Het Evangelie naar Johannes (Korte verklaring der H. Schrift), 
8* druk, 2 din, 20,5x12,5 cm, 284 4 224 blz, geb. per deel F. 4.50. 
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De onvermoeibare emeritus Prof. M. Meinertz geeft zijn algemene 
inleiding op de parabelen (1), reeds vroeger verschenen in Biblische 
Zeitfragen (1916-1920) opnieuw uit. Deze vierde uitgave biedt geen 
grondige wijzigingen tegenover de vorige edities. Zij omvat een klare 
uiteenzetting van wat een parabel in het N, T. is, een stel hermeneu- 
tische principes die er bij passen, een pleidooi voor de originaliteit en 
het kunstgehalte der parabels, en tenslotte een betoog over het doel 
der parabels, vooral aan de hand van Mt. 13, 10-15 ; Mc. 4, 10-12; 
Le. 8, 9-10. Tot onze verwondering schijnt S. nog geen rekening ge- 
houden te hebben met het fundamentele werk van P.M. Hermaniuk 
CSS Ri-(2}: 

Men weet welke moeilijkheden de beide tussenzinnen : nisi for- 
nicationis causa, nisi ob fornicationem in Mt. 5, 32; 19, 9 aan de 
exegeten en aan de moralisten hebben berokkend en welke uiteen- 
lopende verklaringen er werden aan gegeven. De oplossing die B. J. 
Bonsirven (3) voorstelt, is wel niet totaal nieuw, maar zijn argumen- 
ten zijn het wel. Op grond van het Joodse woordgebruik in de Nieuw- 
Testamentische tijd beslist deze specialist van het late Judaïsme dat 
fornicatio niet in onze gewone zin, maar in de betekenis van «on- 
geldig huwelijk» moet begrepen worden. In dat geval is het zeer 
begrijpelijk dat Christus toegeeft dat men, in geval van een ongeldig 
huwelijk, mag «echtscheiding» aangaan. De hypothese is werkelijk 
uiterst aantrekkelijk en het argument uitde Joodse spreekwijze indruk- 
wekkend. Wie deze teksten te bestuderen heeft, kan het werkje van 
P, Bonsirven niet ongeacht voorbijgaan. 

Een Lucastekst, wiens betekenis betwist wordt, nl. Lic. 17, 20-24, 
wordt bestudeerd door B. Noack (4). Gaat het om de aanwezigheid 
van het Rijk Gods in ons of onder ons? De geschiedenis van de 
exegese kan ons voor deze passus geen licht brengen en ook de 
lexicographbie biedt geen beslissende gegevens. De context echter wijst 
er op dat de evangelist de huidige situatie van de leerlingen, nu het 
Rijk onder hen is, stelt tegenover de toekomst, wanneer de Mensen- 


(1) M. Meierrz, Die Gleichnisse Jesu, 4de uitg, Münster i. W., Aschendorff, 
1948, 20x14,5 cm., 94 blz, D. M. 2.50. 

(2) M. Hermanwk, C.S. S. R., La parabole évangéligue. Enquête exégétique et 
critigue (Universitas catholica Lovaniensis. Dissertationes ad gradum magistri… 
Ser. II, t. 38), Brugge-Parijs-Leuven, 1947. 

(3) J. Bonsirven, Le divorce dans le Nouveau Testament, Parijs-Doornik-Rome, 
Desclée, 1948, 19x18 cm., 94 blz., 20 fr. 

(4) *B. Noack, Das Gottesreich bei Lucas. Eine Studie zu Luk. 17, 20-24 
(Symbolae Biblicae Upsalienses, ro), Uppsala, Wretmans, 1948, 23x15,5 cm, 50 
blz., 2,50 KR. 
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zoon bij de Vader teruggekeerd is (Lc. 19, 11-27). Zo is de bestu- 
deerde passus paralleel met Lc. 5, 35. De terugkeer bij de parousie 
is de voortzetting van de heilstijd die reeds begonnen is met het aardse 
leven van Jezus. 

Een commentaar op de passie- en verrijzenisverhalen is altijd be- 
langwekkend voor priesters die er telken jare over te prediken hebben. 
Daarom is het nuttig de vierde uitgave van de commentaar van de 
aartsbisschop van Weenen, Dr Th. Kardinaal Innitzer (1) te signaleren. 
Niet dat deze uitgave in opvatting gewijzigd is tegenover de vorige. 
De bedoeling blijft de substantiële zin der verhalen duidelijk te maken 
en daarbij een uitgebreide illustratie te geven uit het historisch, sociaal 
en archeologisch milieu. Dit laatste heeft zijn nut, vooral voor priesters 
die eerder uitzonderlijk eens in een oud-Oosters milieu vertoeven ; 
mensen die van ambtswege er voortdurend in verblijven, verveelt het 
wel eens voor de zoveelste maal een geographische beschrijving te 
lezen, die men in elk bijbels woordenboek of boek over bijbelse aar- 
drijkskunde kan lezen. Er is verder in de laatste twintig jaar meer 
aandacht verleend aan problemen van kritiek, waarbij onder meer de 
Formgeschichte haar best deed. Op dit stuk zal het boek ons weinig 
inlichten, gezien S. duidelijk verklaart voor deze richting niets te 
voelen. Intussen voelen anderen daar wel iets voor, en ware het 
wenselijk geweest, in antwoord op hun problemen, bondig aan te 
tonen dat de katholieke exegese geen ongefundeerde of voorbijgestreef- 
de standpunten verdedigt. Maar laten wij het boek beoordelen naar 
wat er in staat: een nuttige, klaargeschreven, boeiende commentaar, 
die wij graag aanbevelen. k 

Behalve de voornoemde Joannescommentaar, moet nog een af- 
zonderlijke studie over de proloog van het vierde Evangelie vermeld 
worden. Zij is de neerslag van de voordrachten door P. E. Berbuir 
O. F. M. (2) tijdens de zomer van 1946 gegeven in het krijgsgevange- 
nen-seminarie te Chartres. S. beschikte daar over een zeer karige bi- 
bliotheek, waarin toch de Joannescommentaar van M. R. Bultmann 
voorhanden was, wiens apodictische affirmaties op de Minderbroeder 
nogal indruk schijnen gemaakt te hebben. Anderzijds blijft S. de geest 
zijner orde getrouw, gezien hij te dezer gelegenheid de Scotistische 


(1) Tr. Karpmar INNirzer, Kommentar zur Leidens- und Verklärungsgeschichte 
Jesu Christi (Kommentar zu den wier heiligen Evangelien, 5), 4de uitg. Weenen, 
Herder, 1948, 15x23 cm., XVI + 448 blz, halflinnen S 48., Zw. fr. 24.20. 

(2) E. Bereum, O. F. M., Zeugnis für Christus. Eine Auslegung des Johannes- 
Prologs, Freiburg i. B, Herder, (1949), 22,5x15 cm., XII + 219 blz., geb. D.M. 8.50. 
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zienswijze verdedigt dat de Logos ook mens zou geworden zijn zonder 
de zondeval. Zo diep gaat Sint Jan er niet op in; hij heeft er al 
genoeg aan te weten welke de feitelijke heilswaarde van Christus’ 
verschijning is in de werkelijke situatie van de gevallen mensheid. S. 
leest tot onze verwondering in 1, 3 : «Zonder Hem is niets geworden 
van wat geworden is». Tenslotte verveelt S. nogal door langdradig- 
heid, onnodige bijstellingen, herhalingen en zal theologisch gevormde 
lezers ontstemmen door uitdrukkingen die onjuist zijn (prae-existente 
God-Mens bv. I). 

Tot slot de levensbeschrijvingen van Jezus. Het enige werk in dit 
genre dat we te vermelden hebben is de Duitse vertaling van het 
vroeger besproken werk (cfr Coll. Gand., 1949, blz. 184) van P.F. 
M. Braun, Jésus. Histoire et critique (1). Het belang van het werk 
werd vroeger voldoende onderstreept. De Duitse vertaling door P. Pius 
Künzle O. P. is klaar en verzorgd, de uitgave keuriger dan de oor- 
spronkelijke Franse editie. 

Tot nog toe bleven wij bij de wetenschappelijke publicaties of bij 
de vulgarisatiewerken op wetenschappelijke basis. 

Het werk van Mevr. A. von Speyr (2) behoort tot een gans ander 
genre ; haar boek over de bergrede en dat over de afscheidsrede in 
Jo. zijn geen studies op het evangelie maar meditaties bij het evangelie. 
Veel wetenschap moet men daarin niet zoeken en of het inzicht in 
het woord Gods er altijd mede gediend is, kan betwijfeld worden. 
S. moet zich niet op de christelijke liefde en de kerkelijke ge- 
zindheid beroepen om goed te maken wat haar gemis aan exegetische 
zin en haar vrome verbeelding soms in de war heeft gestuurd. Zij 
kan gerust de passus uit de jongste encycliek over de letterlijke zin 
van de Schrift eens herlezen. Sommige symbolische interpretaties heb- 
ben zo weinig met de betekenis van de tekst te maken, dat men zich 
onwillekeurig afvraagt of men met dergelijke methode niet alles uit 
de Bijbel kan halen, of tenminste bij de Bijbel bijslepen. Men moet 
toch in het doek waarmede de Heer de voeten der Apostelen afdroogt 
niet een symbool van de priester gaan zien (Abschiedsreden, blz. 21). 
Ik citeer slechts een voorbeeld, doch er zijn er meerdere. Meditatie 
berust toch niet noodzakelijk op een ongebreidelde verbeelding, en 


(1) E.M. Braun, O. P., Jesus Christus in Geschichte und Kritik, Luzern 
Rüber, 1950, 21,5x14,5 cm., 280 blz. 

(2) ADRIENNE voN Speyr, Bergpredigt. Betrachtungen über Matthäus 5-7, Ein- 
siedeln, Johannes-Verlag, (1948), 23x13,5 cm., 291 blz., Zw. fr.17.70 — Ip., Die Ab- 
schiedsreden, Betrachtungen über Johannes 13-17, ib., (1948), 28x13,5 cm, 507 bl, 
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moet de eerbied voor het woord Gods er ons niet toe dwingen meer 
naar de zin van dat woord te luisteren, dan naar ons persoonlijke 
uitvindsels? Die willekeurige interpretaties ontstemmen des te meer 
omdat S. ontegenzeggelijke kwaliteiten heeft, o.m. een diepe zin voor 
religieuze waarden en een meer dan gewoon schrijverstalent. Voor 
mensen wier zenuwen minder door die verregaande speculaties geprik- 
keld worden, staan er mooie dingen in de beide boeken. 

De vier conferenties die de bekende gereformeerde theoloog M. K. 
Barth (1) hield over het Evangelie der Kindsheid (Lc. 1, 5-80) zijn 
nu wel precies geen commentaren, maar staan toch dichter bij de 
letterlijke zin dan de voorgaande meditaties; ze diepen de letterlijke 
zin verder uit, doch blijven meestal in dezelfde lijn als de letterlijke 
zin, al betreuren wij dat bepaalde protestantse opvattingen (transcen- 
dentie van Gods wil die practisch willekeur is, scherpe aanval tegen 
de katholieke Maria-doctrine) zeer sterk doordringen. De conferenties 
werden opgetekend door toehoorders, M. Barth zag die door, zij werden 
daarna vertaald ; litterair verzorgd zijn ze niet; wat anderzijds soms 
expressief aandoet. 

En om te sluiten vermelden wij de suggestieve verhalen van de 
Italiaanse letterkundige, P. Bargellini (2), thans in het Duits vertaald 
door Mevr. Helene Moser, en geïllustreerd met pentekeningen van 
M. R. Dörfler, S. laat verschillende personnages uit Palestina aan het 
woord, om hun indruk over Jezus weer te geven. 


V. Paulus. 


De theologie van Paulus staat op een verder stadium van ont- 
wikkeling dan de theologie der eerste christelijke communiteit en ver- 
toont zelf een onloochenbare evolutie. Sedert geruime tijd is het een 
mode geworden in de kritische exegese — en ook de katholieken houden 
wel van een wetenschappelijk snuifje — die evolutie ten dele te ver- 
klaren door de invloed van heterogene elementen, ontleend aan de 
godsdienstige stromingen van de Griekse wereld, meer bepaaldelijk aan 
het Hellenistisch mysticisme en de voorlopers van het gnosticisme. Op 
het eerste gezicht is dit nogal begrijpelijk: Paulus is zich bewust de 
apostel der heidenen te zijn, moet zich dus aanpassen aan de gods- 
dienstige aspiraties en zich uitdrukken in de gebruikelijke terminologie 
van zijn auditorium. De eerste onmiskenbare sporen van deze adaptatie 


(1) *K. Barru, Avent. Traduction de P, Maurry et E. JrANNERET (Collection du 
centre protestant d'études), Genève, Roulet, (1948), 19.5 x12,5 cm., 105 blz. 
(2) P, Barcerun, Er. Erzählungen aus dem Leben Jesu, Regensburg, Pustet, 


(1950), 18,5x11,5 cm, 119 blz., geb. 8.50; linn. 4.50, 
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vindt men in de brief aan de Corinthiërs; de aanwezigheid daar van 
het begrip gxosis (religieuze kennis die een werkelijk contact met de 
godheid insluit) en van een complex van aanverwante begrippen dat 
men als typisch houdt voor de Griekse gnosis, geldt als een duidelijk 
symptoom van de invloed van de Griekse godsdienstigheid op het denken 
van Paulus. De geleerden verschilden wel van mening waar het op 
aankwam, die invloed te doseren: W. Bousset, Reitzenstein, Loisy 
kenden aan de gnosis een enorme invloed toe, M. R. Bultmann, die 
meer genuanceerd is, blijkt toch zeer sterk onder de indruk van de 
zgn. gnostische motieven; de katholieke auteurs negeerden wel de af- 
hankelijkheid voor wat de inhoud betreft (P. E. Prücker, P. Allo, Prof. 
L. Cerfaux) maar geven toch geredelijk toe dat een min of meer sterke 
invloed op de formulering niet te ontkennen was. Hoewel een doctorale 
dissertatie over sophia (wijsheid) hem verwezen had naar het Judaïsme, 
(vooral de Joodse apocalyptiek), toch dacht P. Dupont O.S. B. bij 
de aanvang van zijn studie over het begrippencomplex rond gnosis (1) 
er niet aan, zijn voorgangers te zullen moeten tegenspreken. Een me- 
thodisch onderzoek van de litteraire formules en hun oorsprong, door- 
gedreven met al de konsekwentie van de formgeschichtliche Methode 
heeft er hem echter toe gedwongen zijn eerste vermoeden tegen te 
spreken : ook inzake gnosis en aanverwante begrippen is Paulus in 
hoofdzaak afhankelijk van het Judaïsme. Dit is een belangwekkende 
affirmatie, die geroepen is, de Paulus-studiën in een andere richting, 
en wel in de lijn van de laat-Judaïstische denkwereld, te sturen. 
Die conclusie is des te sprekender, gezien zij geschraagd wordt door 
een rijk en minutieus onderzoek, dat niettemin klaar en ordelijk ge- 
synthetiseerd is. Gewoonlijk vangt men de lezing van magistrale dis- 
sertaties aan met een vage vrees te belanden in een warnet van min 
of meer zekere détails, dat alleen specialisten kunnen doorzien ; P. Dupont 
heeft zelf de lijnen van zijn onderzoek telkens bij den aanvangen het 
slot der hoofdstukken aangegeven, zodat er geen gevaar is zijn weg 
te verliezen, en de lezer de waarde der argumentatie kan afwegen. 
Hoewel het onmogelijk is in deze — al te korte — bespreking een in- 
ventaris op te maken van het materiaal, dat S. met Benedictijner 
geduld bewerkt heeft, toch willen we er de lezers een idee van geven, 
door de steekwoorden aan te duiden welke hoofdthema waren van 


(1) J. Durorr, O. S. B., La connaissance religieuse dans les Épîtres de S. Paul 
(Universitas catholica Lovaniensis. Dissertationes ad gradum magistri in Facultate 
theologica conseguendum conscriptae, II, 40), Leuven, E‚ Nauwelaerts, 1949, 25 x 16,5 
cm., XX + 604 blz, 475 fr, 
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zijn onderzoek. Het eerste hoofdstuk behandelt een stel formules, die 
betrekking hebben op de kennis van God en zonder enige twijfel naar 
het Judaïsme verwijzen. Het tweede hoofdstuk bevat een grondige 
analyse van de tegenstelling «kennen — gekend zijn» (Gal. 4, 8; 
1 Cor. 8, 1-3), de uitdrukking «vooraf gekend zijn» (Rom., 8, 28-30), 
terwijl het derde hoofdstuk de antithese «in speculo et aenigmate, 
facie ad faciem» (L Cor. 13, 12) behandelt. Met het vierde hoofdstuk 
raakt S. de kern van het probleem: het charisma der gnosis in de 
communiteit van Corinthe, dat hij in het geheel der charismata 
terugplaatst, en waarvan hij in een volgend hoofdstuk het ‘bevrijdings- 
aspect onderzoekt. Het zesde hoofdstuk behandelt het verband gxosis 
— agape, en het laatste hoofdstuk de wens, uitgedrukt in Eph. 8, 18- 
19, waarbij zeer belangrijke thema’s behandeld worden. Uit dit zorg- 
vuldig onderzoek blijkt dat Paulus bij het gebruik van het begrippen- 
complex rond gnosis, waar de meeste auteurs invloed van de Hellenis- 
tische mystiek aanvaarden, in de grond een volslagen Jood is gebleven 
en zijn ideeën uitgedrukt heeft in vormen die bekend waren vóór hem 
in het Judaisme der diaspora. Deze dissertatie is om het grondige 
litteraire onderzoek, om de rijkdom van informatie, om de objectivi- 
teit van het oordeel, om de nuancering der gedachte, om de klaar- 
heid van het exposé een belangrijke aanwinst voor de exegese; zij 
heeft kans een klassieker te worden in de serie der Paulinische studies. 

Onder de _nieuw-verschenen _Paulus-commentaren is deze 
van Prof, J, Héring (Protestantse Fac, voor Theol., Straatsburg) op 
L Cor. wel de belangrijkste (1). Hij is de eerste van een nieuwe serie, 
die beoogt een wetenschappelijke theologische verklaring van het N. T. 
te geven aan een enigszins ingewijd publiek. Te oordelen naar de 
eersteling belooft deze serie veel goeds. Bovenaan de bladzijde leest 
men de Franse vertaling, die zo suggestief mogelijk de betekenis wil 
weergeven; volgt dan de verklaring, die uiterst bondig en klaar — 
zonder discussie met andere opinies — de verklaring grondt en uit- 
eenzet ; de belangstelling gaat vooral naar de theologische betekenis van 
de tekst, al verwijst S. bij gelegenheid ook naar het litteraire milieu 
waaruit Paulus zijn begrippen haalt (b. v. teleioi in 2. 6 en andere 
gegevens stammen uit de mysteriegodstiensten) ; de anti-katholieke 
tendenz is hier en daar (blz. 19, 59) geforceerd, al kent S. ook enigs- 


(1) J. Hérine, La première Épître de Saint Paul aux Corinthiens (Commentaire 
du Nouveau Testament, VII), Neuchâtel, Delachaux et Niestlé, 1949, 25x19 cm, 
160 blz, Zw. fr. 9.50, 
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zins de katholieke literatuur. Men zou ook kunnen twisten over be- 
paalde interpretaties van S., doch dit zou ons te ver voeren. Wat de 
compositie betreft, meent S. dat I Cor. oorspronkelijk uit twee brieven 
bestond, de eerste bevattend [-VI[I; X, 23 - XI, 1 ; XVI, 1-4, 10- 
14; de 2e IX, 1-X, 22; XI-XV : de rest van XVI: verder zou XIII 
wel van de hand van Paulus zijn, doch nog uit een andere brief 
stammen. De argumentatie van de hele kwestie is weinig overtuigend. 
In zijn geheel is deze commentaar een vrij serene, degelijke en bon- 
dige uiteenzetting van het gereformeerd standpunt door een zijner meest 
eminente vertegenwoordigers, en mag in die zin niet ontgaan aan de 
katholieke beroepstheologen. 

Men weet dat in bepaalde kringen in Duitsland discussies tussen 
katholieke en protestantse theologen plaats vinden, met de bedoeling, 
in eerbied voor elkaars overtuiging, elkaar beter te leren kennen en 
te begrijpen, en zodoende de weg der hereniging in de éne, ware Kerk, 
de Roomse, theologisch voor te bereiden. Uit dit dispuut zijn de 
Beiträge zur Kontroverstheologie gegroeid, een collectie waarin van 
weêrszijden na het leerstellig standpunt de interpretatie van de desbe- 
treffende Schriftteksten wordt gegeven. Het eerste nummer behandelde 
de theologie van de Kerk in Eph. (1); vertegenwoordiger der katho- 
lieken is P. V. Warnach (Maria - Laach), de gereformeerden zijn 
vertegenwoordigd door M. H, Schlier. In het opstel van P. V. Warnach 
heeft men eerst een bondige verklaring der teksten in Eph. die de 
Kerk betreffen (blz. 7-30), daarna de theologische synthese (blz, 30-41) 
en tenslotte een uitvoerige bundel nota's voor verdere studie (blz. 42- 
81). Wat ons van de protestanten scheidt, en ons er aan verbindt, 
wordt klaar uiteengezet ; door heel het artikel spreekt de liefde tot 
de Kerk en de eerbied voor de overtuiging der anderen. Het opstel 
van M. H. Schlier is korter (blz. 82-104 ; nota’s blz. 105-144) ; de 
Paulinische authenticiteit is aanvaard ; anderzijds overschat M. Schlier 
sterk de gnostische invloed in Eph. Deze controverse-methode, indien 
zij gevoerd wordt onder bevoegde mensen, in de voorwaarden door 
de encycliek Humani Generis gesteld, kan zeker zeer nuttig zijn voor 
beide partijen. 

Verder van protestantse zijde nog enkele vulgariserende paraphrasen : 
van de brief van de Filippenzen, door Dr G. Siegel (2), van de tweede 


(1) H. Scurier-V. Warnacn, Die Kirche im Epheserbrief (R. Groscuw, Beiträge 
zur Kontroverstheologie, 1), Münster i. W., Aschendorff, (1949), 20,5 x 14,5 cm, 
115 blz., D. M, 4.80. 

(2) *G. Siecer, Der Philipperbrief (Christus heute. Eine Erklärung der neu- 
testamentlichen Botschaft), Stuttgart, Kreuzverlag, (1948), 18x12,5 cm., 95 blz, 
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brief aan de Thessalonicenzen door M. H. Langenberg (1), van de twee 
brieven aan de Thessalonicenzen door M.G. Kromrei (2). Vrome lec- 
tuur voor gereformeerde lezers, doch zonder enig belang. 

Tenslotte de bedenkingen van «een Hebreër over de brief aan de 


Hebreën». Zij komen van Dr A. Saphir (3), een Hongaarse Jood, 


die zich tot het christendom bekeerde, theologie studeerde te Berlijn 
en te Glasgow, Presbyteriaans predikant werd en predikte voor de 
Joden te Glasgow en te Hamburg (+ 1891). S. tracht aan elk schrift- 
woord zijn hoogste religieuze waarde te geven, doch op zeer ongeluk- 
kige wijze, door namelijk er een hele serie andere schriftwoorden bij 
te betrekken, die er dikwijls niet bij passen; het wordt een onver- 
teerbare stapel bijbelse gezegden die des te meer ongenietbaar is, om- 
dat de vertaalster zich bediende van een sterk archaiïstische taal, onder 
invloed van de oude Statenbijbel, 


Vl. Theologie van het Nieuwe Testament. 


Er verschijnen niet alleen commentaren of studies op afzonder- 
lijke teksten, ook op het terrein der theologische synthese wordt er 
gewerkt. 

Prof. R. Bultmann, wellicht de meest bekende figuur van de 
hedendaagse radicalen in Duitsland, heeft reeds de eerste aflevering 
laten verschijnen van een theologie van het N. T. (4), waarin hij de 
wetenschappelijke arbeid van een veertigtal jaren wil samenvatten. 
Opzienbarende nieuwigheden moet men dan ook niet van dit werk ver- 
wachten, gezien S. zijn zienswijze in de diverse onderdelen der 
Nieuw-Testamentische wetenschap door talrijke ‘publicaties reeds heeft 
kenbaar gemaakt. Bovendien is het standpunt van M. B. niet zo 
verschillend van dit der vroegere radicale school, alleen heeft hij het 
meer gestoffeerd met gegevens, opgedaan door de f#ormgeschichtliche 
Methode. 


(1) *H. LancenBerG, Der zweite Thessalonikerbrief, Wüstenrot (Heilbronn a. N.) 
Kurt Reith Verlag « Wort und Geist», (1948), 21,5x15 cm., 35 blz. 

(2) *G, Kromrm, Gemeinde in Gott. Der erste Brief Pauli an die Thessaloni- 
cher. — Es kommt der Tag. Der zweite Thessalonicherbrief (Kleine Bibelhilfe, 2 
en 3), Heilbronn a. N., Herzog, Schneider & Cie, 1948, 15 4 15 blz. ; in dezelfde 
serie, van dezelfde S., Sogialismus aus Glauben. Jacobus unde seine Botschaft, ib., 
1948, 16 blz. 

(3) *A. Saruir, Een Hebreër over de brief aan de Hebreën, Den Haag, Voorhoeve, 
Z.j., (voor België, Centrale Christelijke Boekhandel, Tijgerstraat, 8, Gent), 2 din, 
20x13,5 cm., 224 + 256 blz., 75 fr. per deel. 

(4) *R. Borrmann, Zheologie des Neuen Testamentes (Neue Theologische 
Grundrisse), 1° afl, Tübingen, Mohr, 1948, 23,5x15 cm., 848 blz, D. M: 11, 
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In deze aflevering behandelt S. het aanvangsstadium van de 
christelijke theologie, d. w. z. eerst de voorbereiding in de boodschap 
van Jezus, in het kerugma der eerste communiteit en in het kerug- 
ma der Hellenistische kerkgemeente, dan de Paulinische theologie, 
die de eerste vorm der eigenlijke christelijke theologie — althans 
volgens S. — is, en daarom zijn volle belangstelling geniet. Want 
de boodschap van Jezus kan niet bij de theologie van het N,T. 
gerekend worden; theologie is immers uitdrukking van het geloof, 
bepaaldelijk van het geloof in Christus als heilswerkelijkheid, en dit 
geloof behoort niet tot de boodschap van de historische Jezus, doch 
is geleidelijk gegroeid in de schoot van de eerste communiteit ; deze 
heeft naar haar geloof de evangelische verhalen omgewerkt, zodat de 
synoptiekers niet als historische biografieën van Jezus mogen aange- 
zien worden, wel als de neerslag van de geloofsprediking over Jezus 
als Zoon Gods en Heer. De historische boodschap van Jezus, die niet 
te vereenzelvigen is met de voorstelling die de synoptiekers ervan 
geven, heeft als kern de aankondiging van het komende, reeds aan- 
brekende Godsrijk, dat niet van spirituele of sociale aard is en zich 
geleidelijk realiseren zal, maar wel een kosmische catastrophe die een 
eind zal stellen aan de huidige aeon waarover Satan heerst. Jezus 
neemt zich niet voor Messias, maar voor een teken dat de Mensen- 
zoon, een andere als Hijzelf, op komst is. De mensen moeten zich 
voor deze komst klaar houden door een morele levenshouding, die 
beslist in strijd is met de Joodse wetsmoraal, die bovendien niet ge- 
richt is op een aardse wereldorde, zelfs niet, als Znterimsethik, voor- 
lopig de gedraging regelt. Jezus predikt een volledige breuk met de 
huidige wereld om te kunnen binnentreden in het Rijk, de andere 
wereld. Waar Jezus, die volledig opgaat in de droom van de andere 
wereld, niets over zichzelf, noch over de betekenis van zijn werk 
zegt, zal de christelijke communiteit het in zijn plaats doen. 

De eerste communiteit, de Palestijnse, houdt zichzelf voor de 
eschatologische gemeenschap — waartoe men behoort door doopsel 
en eucharistie — en aanziet Jezus als de Messias, waarop zij de 
Oud-Testamentische eschatologische droom of mythus overdraagt. In 
het licht van het Paasgebeuren herziet zij het leven van Jezus als 
een Messiaanse activiteit. De Hellenistische kerkgemeente predikt op 
haar beurt het komend oordeel, met Jezus de Christus als Rechter, 
doch ook als redder, verlosser (sóter), waarbij dan de soteriologische 
waarde van dood, verrijzenis en hemelvaart aanknoopt; ook het 
inzicht in de offerwaarde van Christus’ kruisdood is benadrukt jn 
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de vóór-Paulinische, Hellenistische kerkgemeente. Sterk is ook in deze 
communiteit het bewustzijn, kerkgemeenschap te zijn van de eindtijd 
en als dusdanig te staan tegenover de boze wereld die men moet 
ontvluchten. In dezelfde kringen ontstaat de cultus voor Jezus als 
de Kurios (een Oosterse titel voor de godheid als Heer), en als Zoon 
van God, wat niet meer in Joods-Messiaanse zin begrepen wordt, 
maar een drager van de goddelijke natuur aanduidt. In de Hellenis- 
tisch-christelijke cultus staat de uitbouw van de sacramenten (doopsel 
en eucharistie) onder invloed van het synchretisme. Tenslotte onder- 
zoekt S. in hoever de gnostische motieven — waarvoor hij zoveel 
interesse heeft !-— reeds spelen in de vóór-Paulinische theologie. 

Het tweede deel handelt dan over de theologie van Paulus. 
Paulus is niet de stichter van het Hellenistisch christendom, doch is 
er uit gegroeid. Hij stamt uit een Hellenistisch-Judaïstisch midden 
(niet Palestijns) en werd bekeerd door Hellenistische christenen. Zijn 
christologie is niet een Palestijns Messianisrne, maar een soteriologie, 
waar het synchretistisch karakter van de heiden-christelijke kerk nog 
sterk doorkomt. S. schildert de theologie van Paulus op een dyptiek, 
waarvan het eerste tafereel «de mens vóór het geloof» beschrijft, 
het tweede « de mens onder het geloof », en dit telkens aan de hand 
van grondthema’s, die er specifiek voor zijn (de meeste werden reeds 
vroeger door S. behandeld in Kittel's Th. W.Z.N. T.). 

Dit moge volstaan om de lezer een idee te geven van de veel- 
omvattende synthese die in dit werk harmonisch is uitgebouwd, Dat 
de conclusies ons niet bekoren is al te duidelijk, al kunnen we hier 
niet punt voor punt repliekeren. Hypercritiek, aprioristische schema's, 
miskenning van de eigen aard der Nieuw-Testamentische geschriften, 
overschatting van onze kennis omtrent de eerste eeuw, en vooral dat 
eeuwig voortbouwen op hypothesen, die wellicht als werkhypothesen 
nuttig kunnen zijn, maar na enkele jaren toch eens grondig getoetst 
mogen worden : dat zijn de fundamentele fouten waaraan dit werk 
lijdt. Intussen biedt dergelijke synthese de kans om de problemen 
scherper afgelijnd te zien, geeft ze bovendien veel bruikbaar materiaal, 
en zet de katholieke exegeten aan beter te doen. 


Een gans andere toon horen wij in de theologie van E. Stauffer (1). 
Dit is in vele opzichten een merkwaardig boek: eerst en vooral is 


het een zeer persoonlijke stellingname die op vele punten breekt met 
de heersende mode in het vak ; het veronderstelt een veelomvattende 


(1) *E, Sraurrer, Die Theologie des Neuen Testamentes, 44 uitg. Stuttgart, 
Kohlhammer, 1948, 25x17 cm., XII + 368 blz, D. M. 15. 
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eruditie en een brede informatie, waarbij de katholieke literatuur 
niet vergeten werd; het betoog is sereen en geeft blijk van zin voor 
objectiviteit; als synthese is deze constructie gerijpt, legt schakels 
tussen de diverse denkvormen der Nieuw-Testamentische theologie, 
legt de eenheid bloot in de variëteit en de evolutie van deze theologie, 
en dat alles met klaarheid en expressieve zeggingskracht, die in het 
genre dikwijls gemist worden. 

Het eerste deel behandelt de ontwikkelingsgang der primitieve 
christelijke theologie, wiens voedingsbodem niet het Hellenisme, maar 
wel de bijbelse traditie is, voornamelijk de apocalyptiek. De Doper is 
bindschakel tussen deze apocalytische traditie en het N.T.; zelf is 
Johannes een apocalyptieker met levietische vorming en wordt eerder 
onwillig de voorloper van een Messias die uit het huis van David en 
niet uit het huis van Aäron stamt, Ook Jezus knoopt met zijn uit- 
spraken over de Mensenzoon (de meest authentieke van de Christus- 
woorden) aan bij de apocalyptiek. In dezelfde apocalyptische traditie 
staat Petrus, aan wie S. de leidende plaats in de eerste communiteit 
toekent; ook het successieprincipe wordt niet ontkend Geleidelijk 
moet Petrus onderdoen voor Jacobus, die de kerk van Jerusalem op 
zijn kant krijgt; tot eindelijk een man komt die Jacobus de baas 
kan, nl. Paulus. Deze is een Jood, geen Hellenist noch de uitbouwer 
van het Christendom in Hellenistische zin. S. onderstreept de eenheid 
van ontwikkeling tussen Gal. en Col. Verder verdedigt S. de authenticiteit 
van al de Johanneïsche geschriften, mits de mogelijkheid van een 
lichte redactionele omwerking door een leerling; hij verwerpt boven- 
dien de verregaande litterair-kritische hypothesen en teksttransposities, 
die de laatste jaren in de mode waren (cfr _R. Bultmann), verbindt 
Johannes met de Joodse apocalyptiek (van het levietisch-liturgisch type 
zoals Test. XII) en onderstreept het liturgisch karakter der Johanneï- 
sche geschriften. Graag hadden wij de denkrichting die de schrijver 
de theologische metaphysiek van Johannes noemt, nader omschreven 
gezien en in geen geval gaan we akkoord met de centrale plaats die 
aan de Incarnatie in het Johanneiïsch systeem toegekend wordt. Ten- 
slotte leidt S. ons, langs Ignatius van Antiochië om, tot het «derde 
geslacht», dat in onderscheid met de Joodse en de Griekse mens, over 
het wereldgebeuren een nieuwe visie heeft gekregen, die S. noemt 
« Eschatologische Geschichtstheologie », die christocentrisch is, 

Het tweede deel bevat de systematische uiteenzetting van de 
« christozentrische Geschichtstheologien van het N, T., en dit betoog 
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volgt practisch de historische orde: schepping en val, wet en belofte, 
het Christusfeit, Kerk en wereldgebeuren, heden en toekomst. 

Het derde deel — naar onze mening het minst geslaagde — 
behandelt de geloofsformules der eerste Kerk. Uitvoerige nota’s, ap- 
pendices en illustratie achteraan laten toe de zienswijze van S, verder 
te onderzoeken. In zijn geheel is deze theologie, die op korte tijd 
reeds vier uitgaven telt, een rijk gevuld en suggestief boek dat geen 
enkel vakman — exegeet of theoloog — mag ter zijde laten. 

Er zou nog heel wat toe te voegen zijn aan de rubriek « Theo- 
logie van het N. T.», maar dit zal dan voor een volgende maal 
zijn. Wij mogen echter deze kroniek niet afsluiten, zonder vooraf 
de theologie van Prof. M. Meinertz te vermelden (1). Wij doen dit 
des te liever, omdat een katholieke theologie van het N. T. werkelijk 
geen luxe is. De degelijkheid van de S. staat er buitendien borg voor 
dat wij het beste mogen verhopen ; in een volgende bijdrage wordt 
er een grondige bespreking aan gewijd. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 


(1) M. Memertz, Theologie des Neuen Testamentes 1 (F. Trurmann, Die Heilige 
Schrift des Neuen Testamentes, Ergänzungsband 1), Bonn, 1950, 25x17,5 em, 
247 blz., D.M. 10.80, 


Acta et Documenta 


A. EX ACTIS PII Xil 
1. Litterae Encyclicae « Humani Generis» (1). 


Ad venerabiles Fratres Patriarchas, Primates, Archiepiscopos, Episcopos 
aliosque locorum ordinarios, Pacem et Communionem cum Apostolica 
sede habentes : de nonnullis falsis opinionibus, quae catholicae doc- 
trinae fundamenta subruere minantur. 


‘ 


PIUSMPPEXH 


VENERABILES FRATRES 
SALUTEM ET APOSTOLICAM BENEDICTIONEM 


Prooemium : Errores doctrinales extra Ecclesiam. 


r. Causa aberrattonum extra Ecclesiam. 


1. Humani generis in rebus religiosis ac moralibusdiscordia et aber- 
ratio a veritate probis omnibus, imprimisque fidelibus sincerisque 
Ecclesiae filiis, wvehementissimi doloris fons et causa semper fuere, 
praesertim vero hodie, cum ipsa culturae christianae principia undique 
offensa cernimus. 

2. Haud mirum quidem est huiusmodi discordiam et aberrationem extra 
ovile Christi semper viguisse. Nam licet humana ratio, simpliciter lo- 
quendo, veram et certam cognitionem unius Dei personalis, mundum 
providentia sua tuentis ac gubernantis, necnon naturalis legis a Crea- 
tore nostris animis inditae, suis naturalibus viribus ac lumine assequi 
revera possit, nihilominus non pauca obstant quominus eadem ratio hac 
sua nativa facultate efficaciter fruectuoseque utatur. Quae enim ad Deum 
pertinent et ad rationes spectant, quae inter homines Deumgque interce- 
dunt, veritates sunt rerum sensibilium ordinem omnino transcendentes, 
quae, cum in vitae actionem inducuntur eamque informant, sui devotio- 
nem suique abnegationem postulant. Humanus autem intellectus in 
talibus veritatibus acquirendis difficultate laborat tum ob sensuum ima- 
ginationisque impulsum, tum ob pravas cupiditates ex peccato originali 


(1) A.A.S., XXXXII, 1950, p. 561-578, — Cum textus latinus nullam divisio- 
nem indicet, tituli et numeri a nobis sunt additi praesertim iuxta indicationes N.R.T., 


1950, p. 889-861. 
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ortas. Quo fit ut homines in rebus huiusmmodi libenter sibi suadeant esse 
falsa vel saltem dubia, quae ipsi nolint esse vera. 

3. Quapropter divina «revelatio» moraliter necessaria dicenda est, ut 
ea, quae in rebus religionis et morum rationi per se impervia non sunt, 
in praesenti quoque humani generis condicione, ab omnibus expedite, 
firma certitudine et nullo admixto errore coguosci possint (1). 

4. Quin immo mens humana difficultates interdum pati potest etiam 
in certo iudicio «credibilitatis» efformando circa catholicam fidem, 
quamvis tam multa ac mira signa externa divinitus disposita sint qui- 
bus vel solo naturali rationis lumine divina christianae religionis origo 
ceito probari possit. Homo enim sive praeiudicatis ductus opinionibus, 
sive cupidinibus ac mala voluntate instigatus, non modo externorum 
signorum evidentiae, quae prostat, sed etiam supernis afflatibus, quos 
Deus in animos ingerit nostros, renuere ac resistere potest. 


2. Praecipuae aberrationes doctrinales hodiernae. 


5. Cuicumque eos circumspicienti, qui extra ovile Christi sunt, haud 
difficulter patebunt praecipuae quas viri docti non paucíi ingressi sunt 
viae. Etenim sunt qui evolutionis, ut aiunt, systema, nondum invicte 
probatum in ipso disciplinarum naturalium ambitu, absque prudentia 
ac disgretione admissum ad omnium rerum originem pertinere conten- 
dant, atque audacter indulgeant opinationi monisticae ac pantheisticae 
mundi universi continuae evolutioni obnoxii,. Qua quidem opinatione 
fautores communismi libenter fruuntur ut suum « materialismum dia- 
lecticum» efficacius propugnent et evehant, omni notione theistica ex 
animis avulsa. 

6. Huiusmodi evolutionis commenta, quibus omne, quod absolutum, 
firmum, immutabile est, repudiatur, viam straverunt novae aberranti 
philosophiae, quae cum «idealismo», «immanentismo» ac «pragmatis- 
mo» contendens, «existentialismi» nomen nacta est, utpote quae, im- 
mutabilibus rerum essentiis posthabitis, de singulorum «exsistentia» 
tantum sollicita sit. 

7. Accedit falsus quidam «historicismus», qui solis humanae vitae 
eventibus inhaerens, cuiusvis veritatis legisque absolutae fundamenta 
subvertit, cum ad res philosophicas tum ad christiana etiam dogmata 
quod attinet. 

8. In hac tanta opinionum confusione aliquid solaminis Nobis affert 
eos cernere, qui a «rationalismi» placitis, quibus olim instituti erant, 
hodie non raro ad veritatis divinitus patefactae haustus redire cupiunt, 
ac verbum Dei in Sacra Scriptura asservatum agnoscere ac profiteri, 
utpote disciplinae sacrae fundamentum. At simul dolendum est haud 
paucos istorum, quo firmius verbo Dei adhaereant, eo magis humanam 
rationem adimere, et quo libentius Dei revelantis auctoritatem extollant, 
eo acrius BEeclesiae Magisterium aspernari, a Christo Domino institu- 
tum, ut veritates divinitus revelatas custodiat atque interpretetur. Quod 


(1) Conc. Vatic., D. B., 1876, Const. De Fide cath., cap. 2, De revelatione, 
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dguidem non solum Sacris Litteris aperte contradicit, sed ex ipsa rerum 
experientia falsum manifestatur. Saepe enim ipsi a vera Ecclesia dissi- 
dentes de sua ipsorum in rebus dogmaticis discordia palam conquerun- 
tur, ita ut Magisterii vivi necessitatem fateantur inviti. 


J. Aligui theologi et philosophi catholici his opinionibus ducuntur et 
reguntur. 


9. lamvero theologis ac philosophis catholicis, quibus grave incumbit 
munus diíivinam humanamque veritatem tuendi animisque inserendi 
hominum, has opinationes plus minusve e recto itinere aberrantes 
neque ignorare neque neglegere licet. Quin immo ipsi easdem opinatio- 
nes perspectas habeant oportet, tum quia morbi non apte curantur nisi 
rite praecogniti fuerint, tum quia nonnumquam in falsis ipsis com- 
mentis aliquid veritatis latet, tum denique quia eadem animum provo- 
cant ad quasdam veritates, sive philosophicas sive theologicas, sollertius 
perscrutandas ac perpendendas. 

10. Quodsi philosophi ac theologi nostri ex hisce doctrinis, caute per- 
spectis, tantummodo huiuscemodi fructum colligere eniterentur, nulla 
adesset ratio cur Ecclesiae Magisterium interloqueretur. Attamen, quam- 
vis Nobis compertum sit catholicos doctores ab illis erroribus generatim 
cavere, constat tamen non deesse hodie, quemadmodum apostolicis tem- 
poribus, qui rebus novis plus aequo studentes, ac vel etiam metuentes 
ne earum rerum, quas progredientis aetatis scientia invexerit, ignari, 
habeantur, sacri Magisterii moderationi se subducere contendant ideoque 
in eo versentur periculo ne sensim sine sensu ab ipsa veritate diviníitus 
revelata discedant aliosque secum in errorem inducant. 

Il. mmo et aliud obversatur periculum idque eo gravius, quo virtutis 
est specie magis obtectum. Plures enim sunt, qui humani generis dis- 
cordiam ac mentium confusionem deplorantes, imprudenti animorum 
studio permoti, impetu quodam moventur atque impenso desiderio fla- 
grant infringendi saepta, quibus probi honestique viriinvicemdisiungun- 
tur, cirenismum» talem amplectentes ut, quaestionibus missis quae ho- 
mines separant, non modo respiciant ad irruentem atheismum commu- 
nibus viribus propulsandum, sed etiam ad opposita in rebus quoque 
dogmaticis reconcilianda. Et quemadmodum olim fuerunt, qui rogarent 
num translaticia Ecclesiae apologetica ratio obstaculum constitueret 
potius quam auxilium ad animos Christo lucrandos, ita hodie non de- 
sunt qui eo usque procedere audeant ut serio quaestionem moveant 
num theologia eitusque methodus, quales in scholis ecclesiastica appro- 
bante auctoritate vigent, non modo perficiendae, verum etiam omnino 
reformandae sint, ut regnum Christi quocumque terrarum, inter homi- 
nes cuiusvis culturae vel cuiusvis opinionis religiosae efficacius propa- 
getur. 

12. Quodsi iidem ad nihil aliud intenderent quam ad disciplinam eccle- 
siasticatm eiusque tmethodum hodiernis condicionibus ac necessitatibus, 
nova quadam inducta ratione, aptius accommodandas, nulla fere esset 
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causa timendi ; at vero imprudenti aestuantes « irenismo », nonnullí 
veluti obices ad fraternam unitatem restaurandam ea putare videntur, 
quae ipsis legibus ac principiis a Christo datis innituntur itemque in- 
stitutis ab eo conditis, vel quae munimina ac fulcimina exstant integri- 
tatis fidei, quibus collapsis, omnia uniuntur quidem, sed solummodo ín 
ruinam. 

13. Novae huiusmodi opiniones, sive improbando novitatis desiderio, 
sive laudabili causa moveantur, non semper eodem gradu, eadem clari- 
tate ijsdemque terminis proponuntur, nec semper unanimo auctorum 
consensus; quae enim hodie a quibusdam, cautelis nonnullis ac distinc- 
tionibus adhibitis, magis tecte docentur, cras ab aliis audacioribus pa- 
lam atque immoderate proponentur, non sine multorum offensione, 
praesertim iunioris cleri, nec sine ecclesiasticae auctoritatis detrimento. 
Quodsi cautius agi solet in libris publice editis, iam liberius disseritur 
in libellis privatim communicatis et in acroasibus coetibusque. Nec 
tantum inter sodales utriusque cleri et in sacris seminariis institutisque 
religiosis tales opiniones divulgantur, sed etiam inter laicos, inter eos 
praesertim, qui iuventuti instituendae operam navant. 


Prima Pars: Pericula erroris doctrinalis in theologia. 


zr. « Relativismus » dogmaticus. 


14. Quod autem ad theologiam spectat, quorumdam consilium est dog- 
matum significationem quam maxime extenuare; ipsumque dogma a 
loquendi ratione in Ecclesia iamdiu recepta et a philosophicis notioni- 
bus penes catholicos doctores vigentibus liberare, ut in catholica expo- 
nenda doctrina ad Sacrae Scripturae sanctorumque Patrum dicendi mo- 
dum redeatur. Spem ipsi fovent fore ut dogma elementis denudatum, 
guae extrinsecus a divina revelatione esse dicunt, fructuose comparetur 
cum eorum opinionibus dogmaticis, qui ab Ecclesiae unitate seiuncti 
sint, utque hac via pedetemptim perveniatur ad assimilanda sibi invi- 
cem dogma catholicum et placita dissidentium. 

15. Accedit quod, catholica doctrina ad hanc redacta condicionem, viam 
sterni autumant, qua, hodiernis necessitatibus satisfaciendo, hodiernae 
etiam philosophiae notionibus dogtma exprimi possit, sive «immanen- 
tismi» sive «idealismi» sive vexsistentialismi» aliusve systematis. Quod 
idcirco etiam fieri posse ac debere audaciores quidam affirmant, quia 
fidei mysterio numquam notionibus adaequate veris significari posse 
contendunt, sed tantum notionibus «approximativis», ut aiunt, ac semper 
mutabilibus, quibus veritas aliguatenus quidem indicetur, sed necessario 
quoqgue deformetur. Quapropter non absurdum esse putant, sed necesse 
omnino esse ut theologia pro variis philosophiis, quibus decursu temporum 
tamquam suis utitur instrumentis, novas antiquis substituat notiones, 
ita ut diversis quidem modis, ac vel etiam aliqua ratione oppositis, 
idem tamen, ut aiunt, valentibus, easdem divinas veritates humanitus 
reddat, Addunt etiam historiam dogmatum consistere in reddendis variis 
sibique succedentibus formis, quas veritas revelata induerit, secundum 
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diversas doctrinas et opinationes quae saeculorum decursu ortae fuerint. 

16. Patet autem ex iis, quae diximus, huiusmodi molimina non tantum 
ducere ad «relativismum» dogmaticum, quem vocant, sed illum iam 
reapse continere; cui quidem despectus doctrinae communiter traditae 
eorumgue vocabulorum, quibus eadem significatur, satis superque favet. 
Nemo sane est qui non videat huiusmodi notionum vocabula cum in 
scholis tum ab ipsius Ecclesiae Magisterio adhibita, perfici et perpoliri 
posse; ac notum praeterea est Ecclesiam in iisdem vocibus adhibendis 
non semper constantem fuisse. Liquet etiam Ecclesiam non cuilibet 
systemati philosophico, brevi temporis spatio vigenti, devinciri posse: 
sed ea quae communi consensu a catholicis doctoribus composita per 
plura saecula fuere ad aliquam dogmatis intellegentiam attingendam, 
tam caduco fundamento procul dubio non nituntur. Nituntur enim 
principiis ac notionibus ex vera rerum creatarum cognitione deductis; 
in quibus quidem deducendis cognitionibus humanae menti veritas divi- 
nitus revelata, quasi stella, per Ecclesiam illuxit. Quare mirum non est 
aliquas huiusmodi notiones a Conciliis Oecumenicis non solum adhibi- 
tas, sed etiam sancitas esse, ita ut ab eis discedere nefas sit. 

17. Quapropter neglegere, vel reicere, vel suo valore privare tot ac tanta, 
quae pluries saeculari labore a viris non communis ingenii ac sanctita- 
tis, invigilante sacro Magisterio, nec sine Sancti Spiritus lumine et 
ductu, ad accuratius in dies fidei veritates exprimendas mente concepta, 
expressa ac perpolita sunt, ut eorumdem in locum coniecturales notiones 
sufficiantur ac quaedam fluxae ac vagae novae philosophiae dictiones, 
quae ut flos agri hodie sunt et cras decident, non modo summa est 
imprudentia, verum etiam ipsum dogma facit quasi arundinem vento 
agitatam. Despectus autem vocabulorum ac notionum quibus theologi 
scholastici uti solent, sponte ducit ad enervandam theologiam, ut aiunt 
speculativam, quam, cum ratione theologica innitatur, vera certitudine 
carere existimant. 


2. Auctoritatis Magisterii ecclestastici contemptus. 


18. Utique, proh dolor, rerum novarurm studiosi a scholasticae theologiae 
contemptu ad neglegendum, ac vel etiam ad despiciendum facile tran- 
seunt ipsum Magisterium Ecclesiae, quod theologiam illam sua auctori- 
tate tantopere comprobat. Hoc enim Magisterium ab ipsis tamquam 
progressionis sufflamen ac scientiae obex exhibetur; ab acatholicis vero 
quibusdam iam veluti iniustum frenum consideratur quo excultiores 
aliqui theologi a disciplina sua innovanda detineantur. Et quamquam 
hoc sacrum Magisterium, in rebus fidei et morum, cuilibet theologo 
proxima et universalis veritatis norma esse debet, utpote cui Christus 
Dominus totum depositum fidei — Sacras nempe Litteras ac divinam 
«ctraditionem».— et.custodiendum et tuendum et interpretandum con- 
credidit, attamen officium, quo fideles tenentur illos quoque fugere er- 
rores, qui ad haeresim plus minusve accedant, ideoque «etiam constitu- 
tiones et decreta servare, quibus pravae huiusmodi opiniones a Sancta 
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Sede proscriptae et prohibitae sunt» (1), nonnunquam ita ignoratur ac 
si non habeatur. Quae in Romanorum Pontificum Encyclicis Litterís 
de indole et constitutione Ecclesiae exponuntur, a quibusdam consulto 
neglegi solent, ea quidem de causa ut praevaleat notio quaedam vaga, 
quam ex antiquis Patribus, praesertim graecis, haustam esse profitentur. 
Pontifices enim, ut ipsi dictitant, de his quae inter theologos disputan- 
tur iudicare nolunt, itaque ad pristinos fontes redeundum est et ex 
antiquorum scriptis recentiora Magisterii constitutiones ac decreta explí- 
canda sunt. 

19. Quae etsi fortasse scite dicta videntur, attamen fallacia non carent. 
“Verum namque est generatim Pontifices theologis libertatem concedere 
in ijs quae inter melioris notae doctores vario sensu disputentur; at 
historia docet, plura quae prius liberae disceptationi subiecta fuerint, 
postea nullam iam disceptationem pati posse. 

20. Neque putandum est, ea quae in Encyclicis Litteris proponuntur, 
assensum per se non postulare, cum in iis Pontifices supremam sui 
Magisterii potestatem non exerceant. Magisterio enim ordinario haec do- 
centur, de quo illud etiam valet: «Qui vos audit, me audit» (2); ac 
plerumque quae in Encyclicis Litteris proponuntur et inculcantur, iam 
aliunde ad doctrinam catholicam pertinent. Quodsi Summi Pontifices 
in actis suis de re hactenus controversa data opera sententiam ferunt, 
omnibus patet rem illam, secundum mentem ac voluntatem eorumdem 
Pontificum, quaestionem liberae inter theologos disceptationis iam 
haberi non posse. 

21. Verum quoque est, theologis semper redeundum esse ad divinae re- 
velationis fontes: eorum enim est indicare qua ratione ea quae a vivo 
Magisterio docentur, in Sacris Litteris et in divina «traditione», «sive 
explicite, sive implicite inveniantur» (3). Accedit quod uterque doctrinae 
divinitus revelatae fons tot tantosque continet thesauros veritatis, ut 
numquam reapse exhauriatur. Quapropter sacrorum fontium studio sa- 
crae disciplinae semper iuvenescunt; dum contra speculatio, quae ulte- 
riorem sacri depositi inquisitionem neglegit, ut experiundo novimus, 
sterilis evadit. Sed hac de causa theologia etiam positiva, quam dicunt, 
scientiae dumtaxat historicae aequari nequit. Una enim cum sacris eius- 
modi fontibus Deus Ecclesiae suae Magisterium vivum dedit, ad ea 
quoque illustranda et enucleanda, quae in fidei deposito nonnisi obscure 
ac velut implicite continentur. Quod quidem depositum nec singulis 
christifidelibus nec ipsis theologis divinus Redemptor concredidit authen- 
tice interpretandum, sed soli Ecclesiae Magisterio. Si autem hoe suum 
munus Ecclesia exercet, sicut saeculorum decursu saepenumero factum 
est, sive ordinario sive extraordinario eiusdem muneris exercitio, patet 
omnino falsam esse methodum, qua ex obscuris clara explicentur, quin 


(1) C.1.C., can. 1324; cfr Conc. Vat., D. B., 1820, Const. De Fide cath., cap. 4, 
De fide et ratione, post canones. 

(IE Even in 6: 

(3) Pus IX, Inter gravissimas, 28 oct. 1870, Acta, vol. 1, p. 260. 
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immo contrarium omnes sequi ordinem necesse esse. Quare Decessor 
Noster imm. mem. Pius IX, docens nobilissimum theologiae munus 
illud esse, quod ostendat quomodo ab Ecclesia definita doctrina conti- 
neatur in fontibus, non absque gravi causa illa addidit verba: «eo ipso 
sensu, quo ab Ecclesia definita est». 


3. Falsa principia interpretationis scripturisticae. 


22. Ut autem ad novas, quas supra attigimus, opinationes redeamus, 
plura etiam a nonnullis proponuntur vel mentibus instillantur in de- 
trimentum divinae auctoritatis Sacrae Scripturae. Etenim sensum defi- 
nitionis Concilii Vaticani de Deo Sacrae Scripturae auctore audacter 
quidam pervertunt; atque sententiam, iam pluries reprobatam, renovant, 
secundum quam Sacrarum Litterarum immunitas errorum ad ea solum- 
modo, quae de Deo ac de rebus moralibus et religiosis traduntur, perti- 
neat. Immo perperam loquuntur de sensu humano Sacrorum Librorum 
sub quo sensus eorum divinus lateat, quem solum infallibilem declarant. 
In Sacra Scriptura interpretanda nullam haberi volunt rationem analo- 
giae fidei ac «traditionis», Bcclesiae; ita ut Sanctorum Patrum et sacri 
Magisterii doctrina quasi ad trutinam Sacrae Scripturae, ratione mere 
humana ab exegetis explicatae, sit revocanda, potius quam eadem Sacra 
Scriptura exponenda sit ad mentem Ecclesiae, quae a Christo Domino 
totius depositi veritatis divinitus revelatae custos ac interpres con- 
stituta est. 

23. Ac praeterea sensus litteralis Sacrae Scripturae eiusqueexpositio a 
tot tantisque exegetis, vigilante Ecclesia, elaborata, ex commenticiis 
eorum placitis, novae cedere debent exegesi, quam symbolicam ac spiri- 
tualem appellant; et qua Sacra Biblia Veteris Testamenti, quae hodie 
in Becelesia tamquam fons clausus lateant, tandem aliquando omnibus 
aperiantur. Hac ratione asseverant difficultates omnes evanescere, quibus 
ij tantummodo praepediantur, qui sensui litterali Scripturarum adhae- 
reant. 

24. Quae quidem omnia quam aliena sint a principiis ac normis her- 
meneuticis a Decessoribus Nostris fel. rec. Leone XIll in Enecyeclicis 
Litteris Providentissimus, et a Benedicto XV in Enc. Litt. Spiritus Para- 
clitus, itemque a Nobis ipsis in Enc. Litt. Divino afflante Spiritu rite 
statutis nemo est qui non videat. 


4. Varù errores particulares. 


25. Ac mirum non est huiusmodi novitates, ad omnes fere theologiae 
partes quod attinet, iam venenosos peperisse fructus. In dubium revoca- 
tur humanam rationem, absque divinae «revelationis» divinaeque gra- 
tiae auxilio, argumentis ex creatis rebus deductis demonstrare posse 
Deum personalem exsistere ; negatur mundum initium habuisse, atque 
contenditur creationem mundi necessariam esse, cum ex necessaria 
liberalitate divini amoris procedat; aeterna et infallibilis liberarum ac- 


— 306 — 


tionum hominum praescientia Deo item denegatur; quae quidem Vati- 
cani Concilii declarationibus adversantur (1). 

26. Quaestio etiam a nonnuliis agitur num Angeli creaturae personales 
sint; numque materia a spiritu essentialiter differat. Alii veram « gra- 
tuitatem» ordinis supernaturalis corrumpunt, cum autument Deum 
entia intellectu praedita condere non posse, quin eadem ad beatificam 
visionem ordinet et vocet. Nec satis; nam peccati originalis notio, defi- 
nitionibus tridentinis posthabitis, pervertitur, unaque simul peccati in 
universum, prout est Dei offensa, itemque satisfactionis a Christo pro 
nobis exhibitae. Nec desunt qui contendant transubstantiationis doctri- 
nam, utpote antiquata notione philosophica substantiae innixam, ita 
emendandam esse ut realis Christi praesentia in Ss. Eucharistia ad 
guüemdem symbolismum reducatur, quatenus consecratae species, non- 
nisi signa efficacia sint spiritualis praesentiae Christi eiusque intimae 
coniunctionis cum fidelibus membris in Corpore Mystico. 

27. Quidam censent se non devinciri doctrina paucis ante annis in En- 
eyclicis Nostris Litteris exposita, ac fontibus « revelationis » innixa, 
duae quidem docet corpus Christi mysticum et Ecclesiam Catholicam 
Romanam unum idemque esse (2). Aliqui necessitatem pertinendi ad 
veram Ecclesiam, ut sempiterna attingatur salus, ad vanam formulam 
reducunt. Alii denique rationali indoli « credibilitatis » fidei christianae 
iniuriam inferunt. 

28. Haec et alia id genus iam serpere constat inter nonnullos filios 
Nostros, quos incautum animarum studium vel falsi nominis scientia 
decipiunt, quibusque maerenti animo et notissimas veritates repetere 
cogimur et manifestos errores errorisque pericula non sine anxitudine 
indicare. 


Secunda Pars : Disciplinae philosophicae. 


z. Ratio humana et «philosophia perennis». 


29. In comperto est quanti Ecclesia humanam rationem faciat, quod 
pertinet ad exsistentiam unius Dei personalis certo demonstrandam, 
itemque ad ipsius christianae fidei fundamenta signis divinis invicte 
comprobanda; parique modo ad legem, quam Creator animis hominum 
indidit, rite exprimendam; ac denique ad aliquam mysteriorum intelle- 
gentiam assequendam eamque fructuosissimam (3). Hoc tamen munus 
ratio tum solum apte ac tuto absolvere poterit, cum debito modo exculta 
fuerit; nempe cum fuerit sana illa philosophia imbuta, quae veluti pa- 
trimonium iamdudum exstat a superioribus christianis aetatibus tradi- 
tum, atque adeo altioris etiam ordinis auctoritatem habet, quia ipsum 
Magisterium Ecclesiae, eius principia ac praecipua asserta, a viris 


(1) Cfr Conc. Vat., Const. De Fide cath., cap. 1, De Deo rerum omnium creatore. 
(2) Cfr Litt. Enc. Mystici Corporis Christi, A. A.S., vol. XXXV, p. 198 sq. 
(3) Cfr Conc. Vat., D. B., 1796. 
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magni ingenii paulatim patefacta ac definita, ad ipsius divinae « revela- 
tionis» trutinam vocavit. Quae quidem philosophia in Ecclesia agnita 
ac recepta, et verum sincerumgue cognitionis humanae valorem tuetur, 
et metaphysica inconcussa principia — rationis nempe sufficientis, cau- 
salitatis, et finalitatis — ac demum certae et immutabilis veritatis 
assecutionem. 

30. In hac philosophia plurasaneexponuntur, quibus res fidei et morum 
neque directe nec indirecte attinguntur, quaeque propterea Ecclesia 
liberae peritorum disceptationi permittit; at quoad alia plura, praesertim 
quoad principia assertaque praecipua, quae supra memoravimus, eadem 
libertas non viget. Etiam in huiusmodi essentialibus quaestionibus, 
philosophiam quidem aptiore ac ditiore veste induere licet, efficacioribus 
dictionibus communire, quibusdam scholarum adminiculis minus aptis 
exuere, sanis quoque quibusdam elementis progredientis humanae lucu- 
brationis caute locupletare; numquam tamen eam subvertere fas est, 
vel falsis principiis contaminare, vel quasi magnum quidem, sed obso- 
letum existimare monumentum. Non enim veritas omnisque eius philo- 
sophica declaratie ín dies mutari possunt, cum potissimum agatur de 
principiis humanae menti per se notis, vel de sententiis illis, quae tum 
saeculorum sapientia, tum etiam divinae «revelationis» consensu ac ful- 
cimine innituntur. Quidquid veri mens humana, sincere quaerens, in- 
venire poterit, iam acquisitae veritati profecto adversari nequit; siquidem 
Deus, summa Veritas, humanum intellectum condidit atque regit, non 
ut rite acquisitis cotidie nova opponat, sed ut, remotis ecroribus qui 
forte irrepserint, verum vero superstruat eodem ordine ac compagine 
quibus ipsa rerum natura, ex qua verum hauritur, constituta cernitur. 
Quapropter christianus, sive philosophus, sive theologus, non festinanter 
ac leviter amplectatur quidquid novi in dies excogitatum fuerit, sed 
summa sedulitate id perpendat ac iusta in trutina ponat, ne adeptam 
veritatem amittat, vel corrumpat, gravi profecto cum ipsius fidei dis- 
crimine ac detrimento. 


2. Philosophiae scholasticae defensio. 


31. Quae si bene perspecta fuerint, facile patebit cur Ecclesia exigat ut 
futuri sacerdotes philosophicis disciplinis instruantur «ad Angelici Doc- 
toris rationem, doctrinam et principia» (1), quandoquidem plurium sae- 
culorum experientia probe aoscit Aquinatis methodum ac rationem sive 
in tironibus erudiendis, sive in absconditis veritatibus pervestigandis, 
singulari praestantia eminere; ipsius autem doctrinam cum divina «re- 
velatione» quasi quodam concentu consonare, atque ad fidei fundamenta 
in tuto collocanda efficacissimam esse, necnon ad sani progressionis 
fructus utiliter et secure colligendos (2). 

32. Hac de causa quam maxime deplorandum est, philosophiam in Ec- 
clesia receptam ac agnitam hodie a nonnullis despectui haberi, ita ut 


EE TG ean- 1800 me 
(2) A.A.S., vol, XXXVIII, 1946, p. 387. 
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antiquata quoad formam, rationalistica, ut aiunt, quoad cogitandi 
processum, impudenter renuntietur. Dictitant enim hanc nostram philo- 
sophiam perperam opinionem tueri metaphysicam absolute veram exsis- 
tere posse; dum contra asseverant res, praesertim transcendentes, non 
aptius exprimi posse, quam disparatis doctrinis, quae sese mutuo com- 
pleant, quamvis sibi invicem quodammodo opponantur. Quare philoso- 
phiam nostris traditam scholis, cum sua lucida quaestionum descriptione 
ac solutione, cum accurata sua notionum determinatione clarisque di- 
stinctionibus, utilem quidem esse posse concedunt ad propaedeusim 
scholasticae theologiae, mentibus hominum medii aevi egregie accom- 
modatam; non tamen praebere philosophandi rationem, quae hodiernae 
nostrae culturae ac necessitatibus respondeat. Opponunt deinde philoso- 
phiam perennem nonnisi philosophiam immutabilium essentiarum esse, 
dum hodierna mens ad « exsistentiam » singulorum spectet necesse est 
et ad vitam semp&r fluentem. Dum vero hanc philosophiam despiciunt, 
alias extollunt sive antiquas, sive recentes, sive Orientis, sive Occidentis 
populorum, ita ut in animos insinuare videantur quamlibet philoso- 
phiam vel opinationem, quibusdam additis, si opus fuerit, correctionibus 
vel complementis, cum dogmate catholico componi posse; quod quidem 
falsum omnino esse, cum praesertim de commentis illis agatur, quae vel 
«immanentismum» vocant, vel «idealismum», vel « materialismum » 
sive historicum, sive dialecticum, ac vel etiam «existentialismum» sive 
atheismum profitentem, sive saltem valori ratiocinii metaphysici adver- 
santem, catholicus nemo in dubium revocare potest. 

33. Ac denique philosophiae nostris traditae scholis hoc vitio vertunt, 
eam nempe in cognitionis processu ad intellectum unice respicere, ne- 
glecto munere voluntatis et affectuum animi. Quod quidem verum non 
est. Nuúmquam enim christiana philosophia utilitatem negavit et effica- 
citatem bonarum totius animi dispositionum ad res religiosas ac morales 
plene cognoscendas et amplectendas; immo semper docuit huiuscemodi 
dispositionum defectum causam esse posse cur intellectus, cupiditatibus 
ac mala voluntate affectus, ita obscuretur ut non recte videat. Immo 
Doctor Communis censet intellectum altiora bona ad ordinem moralem 
sive naturalem sive supernaturalem pertinentia, aliquo modo percipere 
posse, quatenus experiatur in animo affectivam quamdam «connaturali- 
tatem» cum eisdem bonis sive naturalem, sive dono gratiae additam (1); 
ac liquet quantopere vel suboscura huiusmodi cognitio investigationibus 
rationis auxilio esse valeat. Attamen aliud est voluntatis affectuum dis- 
positioni vim agnoscere adiuvandi rationem ad certiorem ac firmiorem 
cognitionem rerum moralium assequendams; aliud vero est, quod isti 
novatores contendunt: facultatibus nempe appetendi et affectandi vim 
gquamdam intuendi adiudicare, atque hominem, cum non possit rationis 
discursu cum certitudine discernere quidnam ut verum sit amplecten- 
dum, ad voluntatem declinare, qua inter oppositas opiniones ípse libere 
decernens eligat, cognitione et voluntatis actu incompte permixtis. 


(1) Cfr S. Trom, Sunvna T'heol., 1-1, quaest. 1, art, 4 ad 8 et quest. 45, art. 2, in c, 
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34. Nec mirum est novis hisce placitis in discrimen adduci duas philo- 
sophicas disciplinas, quae natura sua cum fidei doctrina arcte conectun- 
tur, theodiceam nempe et ethicam; quarum quidem munus esse censent 
non aliquid certi de Deo aliove ente transcendenti demonstrare, sed 
ostendere potius ea quae fides doceat de Deo personali ac de eius prae- 
ceptis, cum vitae necessitatibus perfecte cohaerere, ideoque omnibus 
amplectenda esse ut desperatio arceatur atque aeterna attingatur salus. 
Quae omnia ut Decessorum Nostrorum Leonis XIII et Pii X documentis 
aperte adversantur, ita cum Concilii Vaticani decretis componi nequeunt, 
Has quidem a veritate aberrationes deplorare supervacaneum esset, si 
omnes, etiam in rebus philosophicis, qua par est reverentia ad Magiste- 
rium Ecclesiae animum intenderent, cuius profecto est, ex divina insti- 
tutione, non solum veritatis divinitus revelatae depositum custodire 
et interpretari, sed ipsis etiam philosophicis disciplinis invigilare, ne 
quid detrimenti ex placitis non rectis catholica patiantur dogmata. 


Tertia Pars : Fides et disciplinae « positivae ». 


rz. Doctrinae evolutionismi et polygenismi. 


35. Reliquum est ut aliquid de quaestionibus dicamus, quae quamvis 
spectent ad disciplinas, quae « positivae» nuncupari solent, cum christia- 
nae tamen fidei veritatibus plus minusve conectantur. Instanter enim 
non pauci expostulant ut catholica religio earumdem disciplinarum quam 
plurimum rationem habeat. Quod sane laude dignum est ubi de factis 
agitur reapse demonstratis; caute tamen accipiendum est ubi potius de 
«hypothesibus» sit quaestio, etsi aliquo modo humana scientia innixis, 
quibus doctrina attingitur in Sacris Litteris vel in «traditione» contenta. 
Quodsi tales coniecturales opiniones doctrinae a Deo revelatae directe 
vel indirecte adversentur, tum huiusmodi postulatum nullo modo ad- 
mitti potest. 

36. Quamobrem Ecclesiae Magisterium non prohibet quominus «evolu- 
tionismi» doctrina, quatenus nempe de humani corporis origine inquirit 
ex iam exsistente ac vivente materia oriundi — animas enim a Deo 
immediate creari catholica fides nos retinere iubet — pro hodierno hu- 
manarum disciplinarum et sacrae theologiae statu, investigationibus ac 
disputationibus peritorum in utroque campo hominum pertractetur; ita 
quidem ut rationes utriusque opinionis, faventium nempe, vel obstan- 
tium, debita cum gravitate moderatione ac temperantia perpendantur 
ac diiudicentur; dummodo omnes parati sint ad BEeclesiae iudicio ob- 
temperandum, cui a Christo munus demandatum est et Sacras Scripturas 
authentice interpretandi et fidei dogmata tuendi (1). Hanc tamen discep- 
tandi libertatem nonnulli temerario ausu transgrediuntur, cum ita sese 
gerant quasi si ipsa humani corporis origo ex iam exsistente ac vivente 
materia per indicia hucusque reperta ac per ratiocinia ex iisdem indi- 


(1) Cfr Allocut. Pont. ad membra Academia Scientiarum, 80 novembris 1941 ; 
A, A.S., vol, XXXIII, p. 506. 


— 310 — 


ciis deducta, iam certa omnino sit ac demonstrata; atque ex divinae 
revelationis fontibus nihil habeatur, quod in hac re maximam modera- 
tionem et cautelam exigat. 

37. Cum vero de alia coniecturali opinione agitur, videlicet de polyge- 
nismo, quem vocant, tum Ecclesiae filii eiusmodi libertate minime 
fruuntur. Non enim christifideles eam sententiam amplecti possunt, 
dguam qui retinent asseverant vel post Adam hisce in terris veros ho- 
mines exstitisse, qui non ab eodem prouti omnium protoparente, natu- 
rali generatione originem duxerint, vel Adam significare multitudinem 
quamdam protoparentum; cum nequaguam appareat quomodo huius- 
modi sententia componi queat cum iis quae fontes revelatae veritatis et 
acta Magisterii Ecclesiae proponunt de peccato originali, quod procedit 
ex peccato vere commisso ab uno Adamo, quodque generatione in omnes 
transfusum, inest unicuique proprium (1). 


2. Indoles historica Gen. 1-11. 


38. Quemadmodum autemin biologicis et anthropologicis disciplinis, 
ita etiam in historicis sunt qui limites et cautelas ab Ecclesia statuta 
audacter transgrediantur. Ac peculiari modo deploranda est quaedam ni- 
mio liberior libros historicos Veteris Testamenti interpretandi ratio, 
cuius fautores Epistulam haud ita multo ante a Pontificio Consilio de 
re biblica Archiepiscopo Parisiensi datam ad suam defendendam causam 
immerito referunt (2). Haec enim Epistula aperte monet undecim priora 
capita Geneseos, quamvis cum historicae compositionis rationibus proprie 
non conveniant, quibus eximii rerum gestarum scriptores graeci et la- 
tini, vel nostrae aetatis periti usi fuerint, nihilominus quodam vero 
sensu, exegetis amplius investigando ac determinando, ad genus histo- 
riae pertinere; eademque capita, oratione simplici ac figurata mentique 
populi parum exculti accommodata, tum praecipuas veritates referre, 
quibus aeterna nostra procuranda salus innititur, tum etiam popularem 
descriptionem originis generis humani populique electi. Si quid autem 
hagiographi antiqui ex narrationibus popularibus hauserint (quod quíi- 
dem concedi potest), numgquam obliviscendum est eos ita egisse divinae 
inspirationis afflatu adiutos, quo in seligendis ac diiudicandis documen- 
tis illis ab omni errore immunes praemuniebantur. 

39. Quaeautem ex popularibus narrationibus in Sacris Litteris recepta 
sunt, ea cum mythologiis aliisve id genus minime aequanda sunt, quae 
magis ex effusa imaginatione procedunt quam ex illo veritatis ac sim- 
plicitatis studio, quod in Sacris Libris Veteris etiam Testamenti adeo 
elucet ut hagiographi nostri antiguos profanos scriptores aperte praecel- 
lere dicendi sint. 


(1) Cfr Rom., V, 12-19 ; Conc. Trid., sess. V, can. 1-4. 
(2) Die 16 ianuarii 1948: A, A. S., vol. XL, pp. 45-48. 
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Epilogus. 


40. Novimus quidem plerosque catholicos doctores, quorum studiorum 
fructus in athenaeis, in sacris seminariis et religiosorum sodalium colle- 
giis impertiuntur, ab iis erroribus alienos esse, qui hodie, sive ob rerum 
novarum cupidinem, sive etiam ob immoderatum quoddam apostolatus 
propositum, aperte vel latenter divulgantur. At novimus quoque novas 
eiusmodi opinationes incautos allicere posse; ideoque principiis obstare 
malumus, quam inveterato iam morbo medicinam praestare. 

41. Quapropter, re coram Domino mature perpensa ac considerata, ne a 
sacro Nostro officio deficiamus, Episcopis ac Religiosarum Sodalitatum 
Moderatoribus, gravissime eorum onerata conscientia, praecipimus, ut 
quam diligentissime curent, ne in scholis, in coetibus, in scriptis qui- 
buslibet opiniones huiusmodi proferantur, neve clericis vel christifideli- 
bus quovis modo tradantur. 

42. Qui in ecclesiasticis institutis docent, noverintse tuta conscientia 
munus docendi, sibi concreditum, exercere non posse, nisi doctrinae 
normas, quas ediximus, religiose accipiant atque ad amussim servent 
in discipulis instituendis. Debitam reverentiam atque obtemperationem, 
quam in suo adsiduo labore Ecclesiae Magisterio profiteantur oportet, 
discipulorum quoque mentibus animisque instillent. 

43. Nitantur utique omni vi omnique contentione ut disciplinas, quas 
tradunt, provehant; sed caveant etiam ne limites transgrediantur a 
Nobis statutos ad veritatem fidei ac doctrinae catholicae tuendam. In 
guaestiones novas, quas hodierna cultura ac progrediens aetas in medium 
protulerunt, diligentissimam suam conferant pervestigationem, sed ea 
qua par est prudentia et cautela; nec denique putent, falso «irenismo» 
indulgentes, ad Ecclesiae sinum dissidentes et errantes feliciter reduci 
posse, nisi integra veritas in Ecclesia vigens, absque ulla corruptione 
detractioneque, sincere omnibus tradatur. 

44, Hac spefreti, quam pastoralis vestra sollertia adauget, caelestium 
munerum auspicem paternaeque benevolentiae Nostrae testem, cum vo- 
bis singulis universis, Venerabiles Fratres, tum clero populoque vestro 
Apostolicam Benedictionem amantissime impertimus. 


45. Datum Romae, apud S.Petrum, die xm mensis Augusti, anno 
MDCCCCL, Pontificatus Nostri duodecimo. 


PIUS PP. XII 
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2. Constitutio Apostolica (1) 
« Munificentissimus Deus» 


FIDEI DOGMA DEFINITUR DEIPARAM VIRGINEM MARIAM 
CORPORE ET ANIMA FUISSE AD CAELESTEM GLORIAM ASSUMPTAM 


PIUS EPISCOPUS 
SERVUS SERVORUM DEI AD PERPETUAM REI MEMORIAM 


1. Munificentissimus Deus, qui omnia potest, cuiusque providentiae 
consilium sapientia et amore constat, arcano suae mentis proposito po- 
pulorum singulorumque hominum dolores intersertis temperat gaudiis, 
ut, diversis rationibus diversisque modis, ipsum diligentibus omnia 
cooperentur in bonum (2). 

2. lamvero Pontificatus Noster, quemadmodum praesens aetas, tot cu- 
ris, sollicitudinibus angoribusque premitur ob gravissimas calamitates ac 
multorum a veritate virtuteque aberrationes; cernere tamen magno No- 
bis solacio est, dum catholica fides publice actuoseque manifestatur, pie- 
tatem erga Deiparam Virginem vigere ac fervescere cotidie magis, ac 
fere ubique terrarum melioris sanctiorisque vitae praebere auspicia. Quo 
fit ut, dum Beatissima Virgo sua materna munia pro Christi sanguine 
redemptis amantissime explet, filiorum mentes animique ad studiosio- 
rem eius privilegiorum contemplationem impensius excitentur. 

3. Deus reapse, qui ex omní aeternitate Mariam Virginem propensissima 
singularique intuetur voluntate, «ubi venit plenitudo temporis» (3), pro- 
videntiae suae consilium ita ad effectum deduxit, ut quae privilegia, 
quas praerogativas liberalitate summa eidem concesserat, eadem perfecto 
quodam concentu refulgerent. Quodsi summam eiusmodi liberalitatem 
perfectumque gratiarum concentum Ecclesia semper agnovit ac per sae- 
culorum decursum cotidie magis pervestigavit, nostra tamen aetate pri- 
vilegium illud corporeae in Caelum Assumptionis Deiparae Virginis 
Mariae clariore luce profecto enituit. 

4. Quod quidem privilegium, cum Decessor Noster imm. mem. Pius IX 
almae Dei Parentis immaculatae conceptionis dogma solemniter sanxit, 
tum novo quodam fuigore illuxit. Arctissime enim haec duo privilegia 
inter se conectuntur. Christus quidem peccatum et mortem propria sua 
morte superavit; et qui per baptismum superno modo iterum generatus 
est, per eumdem Christum peccatum et mortem vicit. Attamen plenum 
de morte victoriae effectum Deus generali lege iustis conferre non vult, 
nisi cum finis temporum advenerit. (taque iustorum etiam corpora post 
mortem resolvuntur, ac novissimo tandem die cum sua cuiusque glo- 
riosa anima coniungentur. 


(1) A. A.S., XXXXII, 1950, p. 753-778; versio neerlandica in Katholiek Archief, 
10 Nov. 1950, col. 917-930 ; alineae a nobis numeris ornantur. 

(2) Cfr Rom. 8,28. 

(3) Galat. 4,4, 
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5. Verumtamen ex generali eiusmodi lege Beatam Virginem Mariam 
Deus exemptam voluit. Quae quidem, singulari prorsus privilegio, imma- 
culata conceptione sua peccatum devicit, atque adeo legi illi permanendi 
in sepulcri corruptione obnoxia non fuit, neque corporis sui redemptio- 
nem usque in finem temporum exspectare debuit. 

6. Ideo cum sollemniter sancitum fuit Veiparam Virginem Mariam he- 
reditaria labe immunem inde ab origine fuisse, tum christifidelium 
animi incensiore quadam spe permoti fuere, futurum ut a supremo Ec- 
clesiae Magisterio dogma quoque corporeae Assumptionis Mariae Virginis 
in Caelum quamprimum definiretur. 

7. Siquidem cernere fuit non modo singulos christifideles, sed eos quo- 
que, qui Nationum vel ecclesiasticarum provinciarum quasi personam 
gererent, ac vel etiam non paucos Concilii Vaticani Patres hoc instanter 
ab Apostolica Sede postulare. 

8. Decursu autem temporum huiusmodi postulationes ac vota, nedum 
remitterent, cotidie magis et numero et instantia succrevere. Etenim 
piae habitae sunt, hac de causa, precum contentiones; studia hac super 
re a pluribus eximiisque theologis vel privatim, vel in publicis ecclesia- 
sticis Athenaeis et in ceteris scholis sacris disciplinis tradendis alacriter 
impenseque provecta; Conventus Mariales multis in catholici orbis par- 
tibus vel ex una tantum, vel ex piuribus Nationibus celebrati. Quae 
quidem studia pervestigationesque maiore in luce posuere in christianae 
fidei deposito, Ecclesiae concredito, dogma quoque contineri Assumptio- 
nis Mariae Virginis in Caelum; ac pierumque inde consecutae sunt 
postulationes, quibus ab Apostolica Sede suppliciter efflagitabatur, ut 
haec veritas sollemniter definiretur. 

9. Hoc pio certamine christifideles miro quodam modo coniuncti fuere 
cum suis sactis Antistitibus; qui quidem eiusdem generis petitiones, 
numero profecto spectabiles, ad hanc divi Petri Cathedram miserunt. 
Propterea, cum ad Summi Pontificatus solium evecti fuimus, supplica- 
tiones eiusmodi ad milia bene multa ex quavis terrarum orbis parte et 
ex quovis civium ordine, ex Dilectis nempe Filiis Nostris Sacri Collegíi 
Cardinalibus, ex Venerabilibus Fratribus, Archiepiscopis et Episcopis, ex 
Dioecesibus, atque ex paroeciis ad hanc Apostolicam Sedem iam delatae 
erant. 

10, Quamobrem, dum impensas ad Deum admovimus preces, ut ad gra- 
vissimam hanc causam decernendam lumen Sancti Spiritus menti Nos- 
trae impertiretur, peculiares edidimus normas, quibus iussimus ut collatis 
viribus severiora hac de re inirentur studia; atque interea petitiones 
omnes colligerentur accurateque perpenderentur, quae inde a Decessore 
Nostro fel. rec. Pio IX ad nostra usque tempora de Assumptione Beatae 
Mariae Virginis in Caelum ad Apostolicam hanc Sedem missae fuissent (1). 

11. Cum vero tanti momenti tantaeque gravitatis causa ageretur, oppor- 
tunum duximus Venerabiles omnes in Episcopatu Fratres directo atque 


(1) Petitiones de Assumptione corporea B. Virginis Mariae in caelum definienda 
ad S. Sedem delatae ; 2 vol., Typis Polyglottis Vaticanis, 1942. 
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éx auctoritate rogare ut mentem cuiusque suam conceptis verbis Nobis 
aperire vellent. Quapropter die 1 mensis Maii, anno MDCCCCXXXXvI, Nostras 
ad eos dedimus Litteras « Deiparae Virginis Mariae», in quibus haec 
habebantur : «An vos, Venerabiles Fratres, pro eximia vestra sapientia 
et prudentia censeatis: Assumptionem corpoream Beatissimae Virginis 
tamquam dogma fidei proponi et definiri posse, et an id cum clero et 
populo vestro exoptetis». 

12. li autem quos « Spiritus Sanctus posuit Episcopos regere Ecclesiam 
Dei» (1), ad utramque quaestionem quod attinet, unanima fere voce as- 
sentientes responderunt. Haec «singularis catholicorum Antistitum et 
fidelium conspiratio» (2), qui Dei Matris autumant corpoream in Caelum 
Assumptionem ut fidei dogma definiri posse, cum concordem Nobis prae- 
beat ordinarii Ecclesiae Magisterii doctrinam concordemque christiani 
populi fidem — quam idem Magisterium sustinet ac dirigit — idcirco 
per semet ipsam ac ratione omnino certa ab omnibusque erroribus im- 
muni manifestat eiusmodií privilegium veritatem esse a Deo revelatam 
in eoque contentam divino deposito, quod Christus tradidit Sponsae 
suae fideliter custodiendum et infallibiliter declarandum (3). Quod pro- 
fecto Ecclesiae Magisterium non quidem industria mere humana, sed 
praesidio Spiritus veritatis (4), atque adeo sine ullo prorsus errore, de- 
mandato sibi munere fungitur revelatas adservandi veritates omne per 
aevum puras et integras; quamobrem eas intaminatas tradit, eisdem adi- 
ciens nihil, nihil ab ijsdem detrahens. « Neque enim — ut Concilium 
Vaticanum docet — Petri successoribus Spiritus Sanctus promissus est 
ut, eo revelante, novam doctrinam patefacerent, sed ut, eo assistente, 
traditam per Apostolos revelationem seu fideí depositum sancte custodi- 
rent et fideliter exponerent» (5). Itaque ex ordinarii Bcclesiae Magisterii 
universali consensu certum ac firmum sumitur argumentum, quo com- 
probatur corpoream Beatae Mariae Virginis in Caelum Assumptionem — 
quam quidem, quoad caelestem ipsam « glorificationem» virginalis corporis 
almae Dei Matris, nulla humanae mentis facultas naturalibus suis viri- 
bus cognoscere poterat — veritatem esse a Deo revelatam, ideoque ab 
omnibus Ecclesiae filiis firmiter fideliterque credendam. Nam, ut idem 
Concilium Vaticanum asseverat: «Fide divina et catholica ea omnia cre- 
denda sunt, quae in verbo Dei scripto vel tradito continentur, et ab Ec- 
clesia sive sollemni iudicio, sive ordinario et universali Magisterio tam- 
quam divinitus revelata credenda proponuntur» (6). 

13. Communis huiusfidei Ecclesiae varia inde a remotis temporibus per 
saeculorum decursum manifestantur testimonia, indicia atque vestigia ; 
eademgque fides luculentiores in dies lumine panditur. 


Act. 20, 28. 

Bulla Zneffabilis Deus, Acta Pii IX, p. 1, vol. I, p. 615. 
Cfr Conc. Vat., De fide catholica, cap. 4. 

Cfr Io. 14, 26. 

Conc. Vat., Const. De Ecclesia Christi, cap. 4. 

De fide catholica, cap. 3. 
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14, Siquidem christifideles, suorum Pastorum institutione ac ductu, a 
Sacris Litteris didicere Virginem Mariam, per terrestrem suam peregri- 
nationem, vitam egisse sollicitudinibus, angustiis, doloribus affectam; ac 
praeterea id evenisse, quod sanctissimus senex Simeon cecinerat, acutis- 
simum nempe gladium cor eius transverberasse ad Divini sui Nati cru- 
cem nostrique Redemptoris. Parique modo haud difficile iisdem fuit 
assentiri magnam etiam Dei Matrem, quemadmodum iam Unigenam 
suum, ex hac vita decessisse. Hoc tamen minime prohibuit quominus 
palam crederent ac profiterentur sacrum eius corpus seputicri corruptioni 
obnoxium fuisse numquam, numquam augustum illud Divini Verbi ta- 
bernaculum in tabem, in cinerem resolutum fuisse. Quin immo, divina 
collustrati gratia pietateque erga eam permoti, quae Dei Parens est sua- 
vissimaque Mater nostra, clariore cotidie luce mirabilem illam privile- 
giorum concordiam ac cohaerentiam contemplati sunt, quae Providentis- 
simus Deus almae huic Redemptoris nostri sociae impertiit, et quae 
talem attigere celsissimum verticem, qualem praeter ipsam nemo a Deo 
creatus, excepta humana lesu Chríistí natura, assecutus est umquam. 

15. Hane eamdem fidem innumera illa templa manifesto testantur, quae 
in honorem Mariae Virginis Caelo receptae Deo dicata fuere; itemque 
sacrae illae imagines inibi christifidelium venerationi propositae, quae 
singularem eiusmodi Beatae Virginis triumphum ante omnium oculos 
efferunt. Urbes praeterea, dioeceses ac regiones peculiari tutelae ac patro- 
cinio Deiparae Virginis ad Caelum evectae fuere concreditae; parique 
modo religiosa Instituta, probante Ecclesia, excitata sunt, quae quidem 
ex eiusmodi privilegio nomen accipiunt. Neque silentio praetereundum 
est ín mariali rosario, cuius recitationem Apostolica haec Sedes tanto- 
pere commendat, unum haberi mysterium, piae meditationi propositum, 
quod, ut omnes norunt, de Assumptione agit Beatae Virginis in Caelum. 

16. Universali autem ac splendidiore modo haec sacrorum Pastorum ac 
christifidelium fides tum manifestatur, cum inde ab antiquis temporibus 
in Orientis et in Occidentis regionibus liturgica sollemnia hac de causa 
celebrantur; hinc enim Sancti Ecclesiae Patres atque Doctores lucem 
haurire numquam praetermisere, quandoquidem, ut omnibus in comperto 
est, sacra Liturgia, «cum sit etiam veritatum caelestium professio, quae 
supremo Ecclesiae Magisterio subicitur, argumenta ac testimonia suppe- 
ditare potest, non parvi quidem momenti, ad peculiare decernendum 
christianae doctrinae caput» (1). 

17. In liturgicíis libris, qui festum referunt vel Dormitionis, vel Assump- 
tionis Sanctae Mariae, dictiones habentur, quae concordi quodam modo 
testantur, cum Deipara Virgo ex hoc terrestri exsilio ad superna per- 
transiit, sacro eius corpori ex Providentis Dei consilio ea contigisse, quae 
cum Incarnati Verbi Matris dignitate consentanea essent cum ceterisque 
privilegiis eidem impertitis. Haec, ut praeclaro utamur exemplo, in Sa- 
cramentario asseverantur, quod Decessor Noster imm. mem. Hadrianus 
ad Imperatorem misit Carolum Magnum. In eo enim haec habentur: 


(1) Litt. Enc. Mediator Dei, A. A.S., vol. XXXIX, p. 541. 
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«Veneranda nobis, Domine, huius est dieí festivitas, in qua sancta Dei 
Genitrix mortem subiit temporalem, nec tamen mortis nexibus deprimi 
potuit, quae Filium tuum Dominum nostrum de se genuit incarnatum» (1). 

18. Quo dvero heic verborum illa temperantia indicatur, qua Romana 
Liturgia utí solet, ín ceteris vel orientalis, vel occidentalis antiquae Li- 
turgiae voluminibus luculentius ac fusius declaratur. Sacramentarium 
Gallicanum, ut unum in exemplum afferamus, hoc Mariae privilegium 
dicit «inexplicabile sacramentum, tanto magis praeconabile, quanto est 
inter homínes assumptione Virginis singulares. Atque in Byzantina Li- 
turgia corporea Mariae Virginis Assumptio non modo cum Dei Matris 
dignitate etiam atque etiam conectitur, sed cum aliis quoque privilegiis, 
peculiarique ratione cum virginea eius maternitate, singulari Providen- 
tis Deí consilio praestituta: «Tibi rex rerum omnium Deus ea, quae 
supra naturam sunt, tribuit; sicut enim in partu te virginem custodivit,_ 
sic et ín sepulcro corpus tuum incorruptum servavit, et per divinam 
translationem conglorificavit» (2). 

19. Quod autem Apostolica Sedes, quae muneris est heres. Apostolorum 
Principi concrediti, in fide confirmandi fratres (3), sollemniorem in dies 
auctoritate sua eiusmodi celebrationem reddidit, id profecto studiosam 
christifidelium mentem efficaciter permovit ad magis cotidie magisque 
huius commemorati mysterii gravitatem considerandam. Itaque Assump- 
tionis festum ex illo honoris gradu, quem in ceteris Marialibus cele- 
brationibus inde ab initio obtinuerat, ad sollemniorum celebrationum 
ordinem totius liturgici cycli evectum fuit. Ac Decessor Noster S. Ser- 
gius 1, cum Litaniam seu Processionem Stationalem, quae dicitur, in 
guattuor Marialibus celebrationibus habendas praescriberet, una simul 
festum Nativitatis, Annuntiationis, Purificationis ac Dormitionis Mariae 
Virginis enumerat (4). Deinceps vero S. Leo IV festum, quod iam tíitulo 
Assumptionis Beatae Genetricis Dei celebrabatur, sollemniore etiam mo- 
do recolendum curavit, cum pervigilium ante habendum iuberet, postea 
vero supplicationes in octavum diem; atque ipsemet, hanc opportunita- 
tem libenter nactus, ingenti stipatus multitudine sollemnes eiusmodi 
celebrationes participare voluit (5). Ac praeterea pridie huius diei sa- 
crum habendum ieiunium iam antiquitus fuisse praeceptum, ex iis om- 
nino patet, quae Decessor Noster S. Nicolaus l testatur, cum de praecipuis 
ieiuniis agit, «quae… sancta Romana suscepit antiquitus et tenet Eccle- 
sia» (6). 

20. Quandoquidem vero Ecclesiae Liturgia catholicam non gignit fidem, 
sed eam potius consequitur, ex eaque, ut ex arbore fructus, sacri cultus 
ritus proferuntur, idcirco Sancti Patres magnique Doctores in homiliis 
orationibusque, quas hoc festo die ad populum habuere, non hinc veluti 


(1) Sacramentarium Gregorianum. 

(2) Menaei totius anni. 

(3) Cfr Luc. 22, 32. 

(4) Liber Pontificalis. 

(5) 1bid. 

(6) Responsa Nicolai Papae I ad consulta Bulgarorum. 
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ex primo fonte, eiusmodi doctrinam hauserunt, sed de ea potius, utpote 
christifidelibus iam nota atque accepta, locuti sunt; eamdem luculentius 
declararunt; eius sensum atque rem altioribus rationibus proposuere, id 
praesertim in clariore collocantes luce, quod liturgici libri saepenumero 
presse breviterque attigerant: hoc nempe festo non solummodo Beatae 
Virginis Mariae nullam habitam esse exanimis corporis corruptionem 
commemorari, sed eius etiam ex morte deportatum triumphum, eiusque 
caelestem « glorificationem», ad Unigenae sui exemplum lesu Christi. 

21. Itaque S. loannes Damascenus, qui prae ceteris eximius traditae huius 
veritatis praeco exstat, corpoream almae Dei Matris Assumptionem cum 
aliis eius dotibus ac privilegiis comparans, haec vehementi eloquentia 
edicit: «Oportebat eam, quae in partu illaesam servaverat virginitatem, 
suum corpus sine ulla corruptione etiam post mortem conservare. Opor- 
tebat eam, quae Creatorem ut puerum in sinu gestaverat, in divinis ta- 
bernaculis commorari. Oportebat sponsam, quam Pater desponsaverat, in 
thalamis caelestibus habitare. Oportebat eam, quae Filium suum in cruce 
conspexerat, et, quem pariendo effugerat doloris gladium, pectore excepe- 
rat, ipsum Patri considentem contemplaríi. Oportebat Dei Matrem ea, 
guae Filii sunt, possidere et ab omni creatura tamquam Dei Matrem et 
ancillam excoli» (1). 

22. Haec quidem S. loannis Damasceni vox aliorum vocibus, eamdem 
asseverantium doctrinam, fideliter respondet. Etenim haud minus clarae 
accurataeque dictiones in orationibus illis inveniuntur, quas vel superio- 
ris vel eiusdem aevi Patres, per occasionem plerumgque huius festi, ha- 
buere. Itaque, ut aliis utamur exemplis, S. Germanus Constantinopolita- 
nus corpus Deiparae Virginis Mariae incorruptum fuisse et ad Caelum 
evectum non modo cum divina eius maternitate consentaneum putabat, 
sed etiam cum peculiari sanctitate eiusdem virginalis corporis: « Tu, se- 
cundum quod scriptum est ” in pulchritudine”’ appares;, et corpus tuum 
virginale totum sanctum est, totum castum, totum Dei domiciliums; ita 
ut ex hoc etiam a resolutione in pulverem deinceps sit alienum; immu- 
tatum quidem, quatenus humanum, ad excelsam incorruptibilitatis vitam; 
idem vero vivum atque praegloriosum, incolume atque perfectae vitae 
particeps» (2). Alius vero antiquissimus scriptor asseverat: «Igitur ut 
gloriosissima Mater Christi Salvatoris nostri Dei, vitae et immortalitatis 
largitoris, ab ipso vivificatur, in aeternum concorporea in incorruptibi- 
litate, qui illam a sepulcro suscitavit et ad seipsum assumpsit, ut ipse 
solus novit» (3). 

23. Cum autem hoc liturgicum festum latius in dies impensioreque pie- 
tate celebraretur, Ecclesiae Antistites ac sacri oratores, crebriore usque 
numero, officii sui esse duxerunt aperte ac nitide explanare mysterium, 


(1) S. Ioan. Damasc., Encomium in Dormitionem Dei Genitricis sempergue Vir- 
ginis Mariae, hom. II, 14; Cfr etiam ibid. n. 3. 

(2) S. Germ. Consr., In Sanctae Dei Genitricis Dormitionem, sermo Ì. 

(3) Encomium in Dormitionem Sanctissimae Dominae nostrae Deiparae sempergue 
Virginis Mariae [S. Modesto Hierosol. attributum], n. 14. 
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duod eodem hoc festo recolitur, atque edicere illud esse cum ceteris re- 
velatis veritatibus coniunctissimum. 

24. In scholasticis theologis non defuere qui, cum in veritates divinitus 
revelatas altius introspicere vellent, atque illum praebere cuperent con- 
centum, qui inter rationem theologicam, quae dicitur, ac catholicam in- 
tercedit fidem, animadvertendum putarent hoc Mariae Virginis Assump- 
tionis privilegium cum divinis veritatibus miro quodam modo concordare, 
per Sacras Litteras nobis traditis. 

25. Cum hinc ratiocinando proficiscerentur, varia protulere argumenta, 
quibus mariale eiusmodi privilegium illustrarent, quorum quidem argu- 
mentorum quasi primum elementum hoc esse asseverabant, lesum Chri- 
stum nempe, pro sua erga Matrem pietate, eam voluisse ad Caelum 
assumptam; eorumdem vero argumentorum vim incomparabili inniti 
dignitate eius divinae maternitatis atque etiam eorum omnium mune- 
rum, quae eam consequuntur; quae quidem sunt insignis eius sanctitas, 
omnium hominum angelorumgque sanctitudinem exsuperans; intima 
Mariae cum Filio suo coniunctio; ac praecipuae illius dilectionis affectus, 
qua Filius dignissimam Matrem suam prosequebatur. 

26. Ac saepenumero theologi occurrunt oratoresque sacri, qui Sanctorum 
Patrum vestigiis insistentes (1), ut suam illustrent Assumptionis fidem, 
quadam usi libertate, eventus ac verba referunt, quae a Sacris Litteris 
mutuantur. Itaque, ut nonnulla tantum memoremus, quae hac de re 
saepius usurpantur, sunt qui Psaltae sententiam inducant: «Surge, Do- 
mine, in requiem tuam, tu et Arca sanctificationis tuae»; (2) atque Arcam 
foederis, incorruptibili ligno instructam atque in Dei templo positam, 
quasi imaginem cernant purissimi Mariae Virginis corporis, ab omni 
sepulcri corruptione servati immunis, atque ad tantam in Caelo gloriam 
evecti. Parique modo, hac de re agentes, Reginam describunt in regiam 
Caelorum aulam per triumphum ingredientem ac dextero Divini Redemp- 
toris assidentem lateri (3); itemque Canticorum Sponsam inducunt, 
«quae ascendit per desertum, sicut virgula fumi ex aromatibus myrrae 
et thuris», ut corona redimiatur (4). Quae quidem ab iisdem veluti ima- 
gines proponuntur caelestis illius Reginae, caelestisque Sponsae, quae 
una cum Divino Sponso ad Caelorum aulam evehitur. 

27. Ac praeterea scholastici doctores non modo in variis Veteris Testa- 
menti figuris, sed in illa etiam Muliere amicta sole, quam Ioannes 
Apostolus in insula Patmo (5) contemplatus est, Assumptionem Deipa- 
rae Virginis significatam viderunt. Item ex Novi Testamenti locis haec 
verba peculiari cura considerationi proposuere suae: «Ave, gratia plena, 


(1) Cfr S. Ioan. Damasc., Encomium in Dormitionem Dei Genitricis semperque 
Virginis Mariae, hom. 11, 2, 11; Encomium in Dormitionem (S. Modesto Hierosol. 
attributum). 

(ENE 

(3) Ps. 44, 10, 14-16. 

(4) Cant. 3, 6; cfr 4, 8; 6, 9. 

(5) Apoc. 12, 1 sq. 
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Dominus tecum, benedicta tu in mulieribus» (1), cum in Assumptionis my- 
sterio complementum cernerent plenissimae illius gratiae, Beatae Virgini 
impertitae, singularemque benedictionem maledictioni Hevae adversantem. 

28. Eam ob rem, sub Scholasticae Theologiae initio vir piissimus Ame- 
deus Lausannensis Episcopus affirmat Mariae Virginis carnem incorrup- 
tam permansisse; — neque enim credi fas est corpus eius vidisse cor- 
ruptionem — cum revera animae suae iterum coniunctum fuerit, atque 
una cum ea in caelesti aula excelsa redimitum gloria. « Erat natnque 
plena gratia et in mulieribus benedicta (Luc. 1,28). Deum verum de Deo vero 
sola meruit concipere, quem virgo peperit, virgo lactavit, fovens in gre- 
mio, eique in omnibus almo ministravit obsequio» (2). 

29. In sacris vero scriptoribus, qui eo tempore Divinarum Litterarum 
sententiis variisque similitudinibus seu analogiis usi, Assumptionis doc- 
trinam, quae pie credebatur, illustrarunt ac confirmarunt, peculiarem 
locum obtinet Doctor Evangelicus S. Antonius Patavinus. Ils enim, festo 
Assumptionis die, haec Isaiae prophetae verba interpretatus: «locum pe- 
dum meorum glorificabo» (3), modo certo asseveravit a Divino Redemp- 
tore Matrem suam dilectissimam, ex qua humanam sumpserat carnem, 
summa ornatam fuisse gloria. «Per hoc aperte habes — ita ait — quod 
Beata Virgo in corpore, quo fuit locus pedum Domini, est assumpta». 
Quamobrem sacer Psaltes scribit: «Exsurge, Domine, in requiem tuam, 
tu et Arca sanctificationis tuae». Quemadmodum, ita ipse asserit, lesus 
Christus ex triumphata morte resurrexit atque ad dexteram sui Patris 
ascendit, ita pariter «surrexit et Arca sanctificationis suae, cum in hac 
die Virgo Mater ad aethereum thalamum est assumpta» (4). 

30. Cum autem, media aetate, Theologia Scholastica maxime floreret, S. 
Albertus Magnus, variis ad rem probandam collatis argumentis, quae 
vel Sacris Litteris, vel sententiis a maioribus traditis, vel denique Litur- 
gia rationeque theologica, quae dicitur, innituntur, ita concludit: «His 
rationibus et auctoritatibus et multis aliis manifestum est, quod Beatis- 
sima Dei Mater in corpore et anima super choros Angelorum est assump- 
ta. Et hoc modis omnibus credimus esse verum» (5). In oratione vero, 
quam die Annunciationi sacro Beatae Mariae Virginis habuit, haec An- 
geli salutantis verba explanans: «Ave, gratia plena…», Doctor Univer- 
salis, dum Hevae Sanctissimam Virginem comparat, hanc clare signifi- 
canterque asseverat quadruplici illa maledictione fuisse immunem, cui 
Heva obnoxia fuit» (6). 


(1) Luc. 1, 28. 
(2) Amepeus LAUSANNENsIs, De Beatae Virginis obitu, Assumptione in Caelum, 
exallatione ad Filii dexteram. 


(3) Zs. 60, 13. 


(4) S. Anronmws Parav., Sermones dominicales et in solemnitatibus. In Assump- 
tione S. Mariae Virginis sermo. 


(5) S.Arrertus Maanus, Mariale sive quaestiones super Evang.” Missus est”, q.182. 


(6) Idem, Sermones de sanctis, sermo 15: In Annuntiatione B. Mariae; cfr 
etiam Mariale, q. 132. 
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31. Doctor Angelicus, insignis magistri sui vestigia premens, quamvis 
dedita opera eiusmodi quaestionem numquam agitaverit, quotiescumque 
tamen per occasionem eam attingit, una cum Catholica Ecclesia con- 
stanter retinet cum Mariae anima eius corpus in Caelum fuisse assump- 
tum (1). 

32. Ea mdem sententiam amplectitur, in multis aliis, Doctor Seraphicus, 
qui quidem pro certo omnino habet, quemadmodum Deus Mariam Sanc- 
tissimam, sive concipientem, sive parientem, virginalis pudoris virgina- 
lisque integritatis violatione immunem servavit, sic minime permisisse 
ut eius corpus in tabem, in cinerem resolveretur (2). Haec Sacrae Scrip- 
turae verba interpretans, eademque sensu quodam accommodato Beatae 
Virgini tribuens: «Quae est ista, quae ascendit de deserto, deliciis 
affluens, innixa super dilectum suum» (3), ita arguit: « Et hinc constare 
potest quod corporaliter ibi est… Cum enim… beatitudo non esset con- 
summata nisi personaliter ibi esset, et persona non sit anima, sed con- 
iunctum, patet quod secundum coniunctum, id est corpus et animam, 
ibi est: alioquin consummatam non haberet fruitionem» (4). 

33. Sera autem Scholasticae Theologiae aetate, hoc est saeculo Xv, S. 
Bernardinus Senensis ea omnia, quae medii aevi theologi hac super 
causa edixerant ac disceptaverant, summatim colligens ac diligenter re- 
tractans, non satis habuit praecipuas eorum referre considerationes, 
quas superioris temporis doctores iam proposuerant, sed alias etiam 
adiecit. Similitudo nempe divinae Matris divinique Filii, ad animi cor- 
porisque nobilitatem dignitatemque quod attinet — ob quam quidem 
similitudinem ne cogitare quidem possumus caelestem Reginam a cae- 
lesti Rege separari — omnino postulat ut Maria «esse non debeat, nisi. 
ubi est christus» (5); ac praeterea rationi congruens et consentaneum est, 
guemadmodum hominis, ita etiam mulieris animam ac corpus sempiter- 
nam iam gloriam in Caelo assecuta esse; ac denique idcirco quod num- 
quam Ecclesia Beatae Virginis exuvias requisivit ac populi cultui pro- 
posuit, argumentum praebetur, quod «quasi sensibile experimentum» (6) 
referri potest. 

34. Recentioribus vero temporibus, quas supra rettulimus, Sanctorum 
Patrum Doctorumque sententiae communi in usu fuere. Consensum 
christianorum amplectens, a superioribus aetatibus traditum, S. Robertus 
Bellarminus exclamavit: «Et quis, obsecro, credere posset, arcam sanc- 
titatis, domicilium Verbi, templum Spiritus Sancti corruisse ? Exhorret 
plane animus meus vel cogitare carnem illam virgineam, quae Deum 


(2) Cfr Summa Theol. III, q. 27, a. 1 c.; ibid., q. 83, a. 5 ad 8; Expositio salu- 
tationis angelicae; In Symb. Apostolorum expositio, art. 5; In IV Sent, D. 12,q. 1, 
art. 8, sol. 3; D. 48, q. 1, art. 3, sol. 1 et 2. 

(2) Cfr S. Bonaventura, De Nativitate B. Mariae Virginis, sermo 5. 

(3) Cant. 8, 5. 

(4) S. Bonaventura, De Assumptione B. Mariae Virginis, sermo 1. 

(5) S. BERNARDINUS SENENS., In Assumptione B. M. Virginis, sermo 2. 

(6) Idem, 4. c. 
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genuit, peperit, aluit, gestavit, vel in cinerem esse conversam, vel in 
escam vermibus traditam» (1). 

35. Parique modo S. Franciscus Salesius, postquam asseveravit dubitare 
fas non esse lesum Christum perfectissimo modo divinum mandatum, 
quo filii iubentur proprios honorare parentes, ad rem deduxisse, hanc 
sibi quaestionem proponit: «Quinam filius, si posset, matrem suam ad 
vitam non revocaret, atque eam post mortem in Paradisum non addu- 
ceret?» (2). Ac S. Alfonsus scribit: «lesus Mariae corpus post mortem cor- 
rumpi noluit, cum in suum dedecus redundaret virginalem eius carnem 
in tabem redigi, ex qua suam ipsemet carnem assumpserat» (3). 

36. Cum vero mysterium, quod hoc festo celebratur, iam in sua luce 
positum esset, haud defuere doctores, qui, potius quam de theologicis 
argumentis agerent, quibus demonstraretur conveniens omnino ac con- 
sentaneum esse corpoream credere Beatae Mariae Virginis in Caelum 
Assumptionem, mentem animumgque suum ad ipsam converterent Eccle- 
siae fidem, mysticae Christi Sponsae non habentis maculam aut ru- 
gam (4) quae quidem ab Apostolo nuncupatur «columna et firmamen- 
tum veritatis» (5); atque communi hac fide innixi, contrariam senten- 
tiam temerariam putarent, ne dicamus haereticam. Siquidem, ut alii 
non pauci, S. Petrus Canisius, postquam declaravit ipsum Assumptio- 
nis vocabulum non modo animae, sed corporis etiam « glorificationem » 
significare, atque Eeclesiam multis iam saeculis hoc mariale Assump- 
tionis mysterium venerari ac celebrare sollemniter, haec animadvertit : 
«Quae sententia iam saeculis aliquot obtinet, ac piorum animis infixa 
totique Ecclesiae sic commendata est, ut qui Mariae corpus in Caelum 
negant assumptum, ne patienter quidem audiantur, sed velut nimium 
contentiosi, aut prorsus temerarii, et haeretico magis quam catholico 
spiritu imbuti homines passim exsibilentur» (6). 

37. Eodem tempore Doctor Eximius, cum hanc de mariologia profitere- 
tur normam, nempe «mysteria gratiae, quae Deus in Virgine operatus 
est, non esse ordinariis legibus metienda, sed divina omnipotentia, sup- 
posita rei decentia, absque ulla Scripturarum contradictione aut repug- 
nantia» (7), universae Ecclesiae communi fretus fide, ad Assumptionis 
mysterium quod attinet, concludere poterat hoc idem mysterium eadem 
animi firmitate credendum esse, ac lmmaculatam Conceptionem B. Vir- 
ginis; iamque tum autumabat veritates eiusmodi definiri posse. 

38. Haec omnia Sanctorum Patrum ac theologorum argumenta conside- 
rationesque Sacris Litteris, tamquam ultimo fundamento, nituntur; quae 


(1) S. Roperrus BervarMmiNus, Conciones habitae Lovanti, concio 40: De Assump- 
tione B. Mariae Virginis. 

(2) Oeuvres de St. Frangois de Sales, Sermon autographe pour la fête de l’As- 
somption. 

(3) S. Arronso M. pe’ Licvort, Le glorie di Maria, parte 2, disc. 1. 

(4) Cfr Eph. 5, 27. 

(5) z Tim. 3, 15. 

(6) S. Perrus Canisius, De Marta Virgine; 

(7) Suarez F., In tertiam partem D, Thomae, quaest. 27, art. 2, disp. 8, sec. 
5, n. 81, 


En 


quidem almam Dei Matrem nobis veluti ante oculos proponunt divino 
Filio suo coniunctissimam, eiusque semper participantem sortem. Quam- 
obrem quasi impossibile videtur eam cernere, quae Christum concepit, 
peperit, suo lacte aluit, eumque inter ulnas habuit pectorique obstrinxit 
suo, ab eodem post terrestrem hanc vitam, etsi non anima, corpore ta- 
men separatam. Cum Redemptor noster Mariae Filius sit, haud poterat 
profecto, utpote divinae legis observator perfectissimus, praeter Aeternum 
Patrem, Matrem quoque suam dilectissimam non honorare. Atqui, cum 
eam posset tam magno honore exornare, ut eam a sepulcri corruptione 
servaret incolumem, id reapse fecisse credendum est. 

39. Maxime autem illud memorandum est, inde a saeculo 11, Mariam 
Virginem a Sanctis Patribus veluti novam Hevam proponi novo Adae, 
etsi subiectam, arctissime coniunctam in certamine illo adversus infero- 
rum hostem, quod, quemadmodum in protoevangelio (1) praesignificatur, 
ad plenissimam deventurum erat victoriam de peccato ac de morte, 
quae semper in gentium Apostoli scriptis inter se copulantur (2). Quam- 
obrem, sicut gloriosa Christi anastasis essentialis pars fuit ac postre- 
mum huius victoriae tropaeum, ita Beatae Virginis commune cum Filio 
suo certamen virginei corporis «glorificatione» concludendum erat; ut 
enim idem Apostolus ait, «cum.… mortale hoc induerit immortalitatem, 
tunc fiet sermo, qui scriptus est: absorpta est mors in victoria» (3). 

40. Idcirco augusta Dei Mater, Iesu Christo, inde ab omni aeternitate, 
«uno eodemque decreto» (4) praedestinationis, arcano modo coniuncta, 
immaculata in suo conceptu, in divina maternitate sua integerrima vir- 
go, generosa Divini Redemptoris socia, qui plenum de peccato eiusque 
consectariis deportavit triumphum, id tandem assecuta est, quasi supre- 
mam suorum privilegiorum coronam, ut a sepulcri corruptione servare- 
tur immunis, utque, quemadmodum iam Filius suus, devicta morte, 
corpore et anima ad supernam Caeli gloriam eveheretur, ubi Regina re- 
fulgeret ad eiusdem sui Filii dexteram, immortalis saeculorum Regis (5). 

41. Quoniam igitur universa Ecclesia, in qua viget Veritatis Spiritus, 
qui quidem eam ad revelatarum perficiendam veritatum cognitionem in- 
fallibiliter dirigit, multipliciter per saeculorum decursum suam fidem 
manifestavit, et quoniam universi terrarum orbis Episcopi prope una- 
nima consensione petunt, ut tamquam divinae et catholicae fidei dogma 
definiatur veritas corporeae Assumptionis Beatissimae Virginis Mariae 
in Caelum — quae veritas Sacris Litteris innititur, christifidelium ani- 
mis penitus est insita, ecclesiastico cultu inde ab antiquissimis tempori- 
bus comprobata, ceteris revelatis veritatibus summe consona, theologo- 
rum studio, scientia ac sapientia splendide explicata et declarata — 


(1) Gen. 3, 15. 

(2) Cfr Rom, cap. 5 et 6; 7 Cor. 15, 21-26; 54-57. 
(3) z Cor. 15, 54. 

(4) Bulla Zneffabilis Deus, 1. c., p. 599. 

(EVC Se 
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momentum Providentis Dei consilio praestitutum iam advenisse puta- 
mus, quo insigne eiusmodi Mariae Virginis privilegium sollemniter re- 
nuntiemus. 

42. Nos, qui Pontificatum Nostrum peculiari Sanctissimae Virginis pa- 
trocinio concredidimus, ad quam quidem in tot tristissimarum rerum 
vicibus confugimus, Nos, qui Immaculato eius Cordi universum homi- 
num genus publico ritu sacravimus, eiusque praesidium validissimum 
iterum atque iterum experti sumus, fore omnino confidimus ut sollem- 
nis haec Assumptionis pronuntiatio ac definitio haud parum ad hu- 
manae consortionis profectum conferat, cum in Sanctissimae Trinitatis 
gloriam vertat, cui Deipara Virgo singularibus devincitur vinculis. Fu- 
turum enim sperandum est ut christifideles omnes ad impensiorem 
erga caelestem Matrem pietatem excitentur; utque eorum omnium ani- 
mi, qui christiano gioriantur nomine, ad desiderium moveantur Mystici 
Iesu Christi Corporis participandae unitatis, suique erga illam augendi 
amoris, quae in omnia eiusdem augusti Corporis membra maternum 
gerit animum. (temque sperandum est ut gloriosa meditantibus Mariae 
exempla magis magisque persuasum sit quantum valeat hominum vita, 
si Caelestis Patris voluntati exsequendae omnino sit dedita ac ceterorum 
omnium procurando bono; ut, dum « materialismi» commenta et quae 
inde oritur morum corruptio, virtutis lumina submergere minantur, ho- 
minumgque, excitatis dimicationibus, perdere vitas, praeclarissimo hoc 
modo ante omnium oculos plena in luce ponatur ad quam excelsam 
metam animus corpusque nostrum destinentur; ut denique fides corpo- 
reae Assumptionis Mariae in Caelum nostrae etiam resurrectionis fidem 
firmiorem efficiat, actuosiorem reddat. 

43. Quod autem hoc sollemne eventum in Sacrum, qui vertitur, Annum 
Providentis Dei consilio incidit, Nobis laetissimum est; ita enim Nobis 
licet, dum lubilaeum Maximum celebratur, fulgenti hac gemma Deipa- 
rae Virginis frontem exornare, ac monumentum relinquere aere peren- 
nius incensissimae Nostrae in Dei Matrem pietatis. 

44. Quapropter, postquam supplices etiam atque etiam ad Deum admovi- 
mus preces, ac Veritatis Spiritus lumen invocavimus, ad Omnipotentis 
Dei gloriam, qui peculiarem benevolentiam suam Mariae Virgini dilargitus 
est, ad sui Filii honorem, iimmortalis saeculorum Regis ac peccati mortis- 
que victoris, ad eitusdem augustae Matris augendam gloriam et ad totius 
Ecclesiae gaudium exsultationemgue, auctoritate Domini Nostri Iesu 
Christi, Beatorum Apostolorum Petri et Pauli ac Nostra pronuntiamus, 
declaramus et definimus-divinitus revelatum dogma esse: Immaculatam 
Deiparam semper Virginem Mariam, expleto terrestris vitae cursu, fuisse 
corpore et anima ad caelestermm gloriam assumptam. 

45, Quamobrem, si quis, quod Deus avertat, id vel negare, vel in du- 
bium vocare voluntarie ausus fuerit, quod a Nobis definitum est, noverit 
se a divina ac catholica fide prorsus defecisse. 

46. Ut autem ad universalis Ecclesiae notitiam haec Nostra corporeae 
Mariae Virginis in Caelum Assumptionis definitio deducatur, has Apos- 
tolicas Nostras Litteras ad perpetuam rei memoriam exstare voluimus; 
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mandantes ut harum transumptis, seu exemplis etiam impressis, manu 
alicuius notarii publici subscriptis, et sigillo personae in ecclesiastica 
dignitate constitutae munitis, eadem prorsus fides ab omnibus habeatur, 
quae ipsis praesentibus adhiberetur, si forent exhibitae vel ostensae. 

47, Nulli ergo hominum liceat paginam hanc Nostrae declarationis, pro- 
nuntiationis ac definitionis infringere, vel ei ausu temerario adversari 
et contraire. Si quis autem hoc attentare praesumpserit, indignationem 
Omnipotentis Dei ac Beatorum Petri et Pauli Apostolorum eius se nove- 
rit incursurum. 


48. Datum Romae, apud S. Petrum anno lubilaei Maximi millesimo 
nongentesimo quinquagesimo, die prima mensis Novembris, in festo 
omnium Sanctorum, Pontificatus Nostri anno duodecimo. 


Ego PIUS, 


Catholicae Ecclesiae Episcopus, ita definiendo subscripsi. 


3. Adhortatio Apostolica « Menti Nostrae» (1) 


Ruim een maand nadat de Heilige Vader zijn wereldbrief Humani 
Generis in het licht gaf, verscheen van Hem een vaderlijke aansporing 
aan de geestelijkheid, waarin hij het leven en de taak van de priester 
plaatst in de actualiteit van het hedendaags wereldgebeuren en beschrijft 
als een machtig middel tot geestelijke hernieuwing op voorwaarde dat 
de clerus daadwerkelijk streve naar de heiligheid. 

«De door alle goede mensen geconstateerde noodzakelijkheid van een 
christelijk herstel dwingt Onze gedachten en Onze liefde heel in het 
bijzonder te doen uitgaan naar de priesters van de hele wereld, omdat 
we weten, dat alleen hun nederig, waakzaam en nooit aflatend werk 
onder het volk — waarvan zij de moeilijkheden, de zorgen de geestelijke 
en stoffelijke noden kennen — in staat zal zijn de gewetens weer te 
vernieuwen en het Rijk van Jezus Christus op aarde te vestigen, «het 
rijk van gerechtigheid, liefde en vrede» (Praefatie van de Mis op het 
feest van Christus Koning). 


1. De pauselijke vermaning Menti Nostrae is tamelijk lang en is, na 
een inleiding, uit vier grote delen samengesteld. De Paus meent dat Hij 
Zijn dankbaarheid jegens de geestelijkheid niet beter kan betuigen dan 
door een aansporing tot heiligheid aan haar te richten, een heiligheid 
zonder dewelke het haar toevertrouwdeambt nooit vruchtdragend kan zijn. 
De grote gave van het priesterschap maakt de priester immers tot «een 
tweede Christus»; daarom moet zijn leven vrij zijn van zonde en, meer 
dan dat van de gewone gelovigen, te zamen met Christus in God opgaan. 


(1) A.A.S., XLII, 1950, p. 657. Wij geven hier de samenvatting. P.L, 
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«Op de dag dat gij, beminde kinderen, tot het priesterschap verheven 
werdt, heeft de Bisschop u in naam van God met deze woorden plechtig 
gewezen op uw eerste en voornaamste plicht: « Begrijpt wat gij doet, 
bootst na wat gij verricht, opdat gij bij het vieren van het mysterie van 
de dood des Heren uw eigen lichaam versterft van alle ondeugden en 
begeerten. Moge uw leer het geestelijk medicijn van Gods volk zijn; de 
„ liefde tot Christus’ Kerk zij de smaak van uw leven, opdat gij met uw 
prediking en uw voorbeeld het huis moogt bouwen, dat is het huisgezin 
Gods » (Pontificale Rom. De ord. presbyt.) « Moge uw leven geheel vrij van 
zonde, meer dan dat van de gewone gelovigen tezamen met Christus ver- 
borgen ín God opgaan (vgl. Koloss. 3,3). En versierd met die uitnemende 
deugd, die overeenkomt met uw waardigheid, kunt gij de taak volbren- 
gen waartoe uw wijding u geroepen heeft: het werk der verlossing 
voortzetten en voltooien.» 

In het eerste deel van Zijn boodschap beschrijft de Paus de heiligheid 
van het priesterlijk leven als een navolging van Christus, die de liefde 
tot God, Zijn Vader, en de liefde tot de evenmens, waarin alle volmaakt- 
heid bestaat, in de hoogste mate en totterdood heeft beoefend. Het gees- 
telijk leven van de priester weze dus Christocentisch, d. í. altijd en in 
alles op Christus gericht; gebaseerd op nederigheid, gehoorzaamheid, 
zuiverheid; beschermd door gebed, voorzichtigheid, onthechting; gevoed 
door de beleving van de H. Mis, door een nauwgezet mediteren, door 
het vroom bidden van het Brevier, door de veelvuldige en goed-verzorgde 
Biecht, regelmatige geestelijke leiding en retraite. Om de wereld te 
kunnen hernieuwen in Christus, moeten de priesters kracht putten bij 
God en zich van de mensen afzonderen in de klassieke, door de tijd 
beproefde geestelijke oefeningen en gebeden. « Volgens de voorschriften 
van de Goddelijke Meester bestaat de volmaaktheid van het leven als 
Christen in de liefde tot God en de naaste (vgl. Matt. 22,37-39), een liefde 
echter, die waarlijk vurig, bereidvaardig en werkzaam moet zijn. Als zij 
dat alles is, dan kan men werkelijk zeggen dat zij alle deugden omvat 
(vel. I Kor. 13,4 e. v.) en dan kan men haar noemen «de band der 
volmaaktheid» (Kol. 3,14). In welke omstandigheden de mens zich ook 
bevindt, daarop moet hij zijn daden en bedoelingen richten. Daartoe is 
de priester wel op zeer bijzondere wijze verplicht. Elk van zijn priester- 
lijke handelingen immers is van nature daarop gericht — in zoverre 
namelijk de priester tot dat doel door een goddelijke roeping bestemd 
werd, aangesteld tot een goddelijk ambt en toegerust met een goddelijk 
carisma. Hij moet samenwerken met Christus, de enige en eeuwige 
priester ; daarom is het nodig dat Hij Hem navolgt en nabootst, die 
gedurende Zijn leven hier op aarde geen ander doel voor ogen had dan 
zijn brandende liefde te tonen tot de Vaderen van de oneindige schatten 
van Zijn Hart mee te delen aan de mensen». 

* Ee * 

Il, Die afzondering in gebed is echter geen einddoel, maar een mid- 

del tot echt-priesterlijk apostolaat, dat niet kan vergeleken worden met 
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de hedendaagse ketterij van het «actionisme», waardoor sommige gees- 
telijken zijn besmet, die zich uitstorten in een maalstroom van uiterlijke 
activiteiten zonder acht te slaan op de voornaamste plicht: de zelfhei- 
liging. De apostolische grootheid en de priesterlijke plichten waarover 
in het tweede deel van de pauselijke vermaningen wordt gehandeld, be- 
staan in het navolgen van de Verlosser en het beleven der edele deugd 
van belangloosheid, die zich niet laat meeslepen door een overmatige ' 
drang naar sukses met het gevaar van moedeloosheid bij mislukking; 
die belangloosheid alleen stimuleert kerngezonde en steeds werkdadiger 
ijver in liefdevolle verdraagzaamheid, beminnelijke wijsheid en begrij- 
pend medelijden, ter verheerlijking van God en redding van de zielen. 
De apostolische geestdrift weze steeds doorstraald van een zachte liefde 
en een aantrekkelijke wijsheid ! 

«Op de Calvarie-berg is de zijde van de Verlosser opengestoken en 
vloeide Zijn heilig Bloed, dat door de eeuwen heen is blijven stromen 
in een stortvloed, die ’s mensen geweten zuivert, zijn zonden uitboet en 
hem meedeelt van de schatten der genade. Het zijn de priesters, die tot 
het verrichten van zulk een verheven bediening zijn uitverkoren. Niet 
alleen brengen zij de verzoening en delen zij uit van de genade van 
Christus aan de ledematen van Zijn Mystiek Lichaam, maar zij zijn ook 
de organen, waardoor dat Mystiek Lichaam zich ontwikkelt, omdat zij 
het zijn, die de Kerk steeds weer nieuwe kinderen moeten geven, die deze 
moeten opvoeden, verzorgen en leiden. Zij zijn de «beheerders van Gods 
geheimenissen » (l Kor. 4, l) en moeten daarom Jezus Christus in vol- 
maakte liefde dienen en al hun krachten geven aan het heil hunner 
broeders. Zij zijn de apostelen van het licht; zij moeten de wereld ver- 
lichten met de leer van het Evangelie, en zo sterk moeten zij staan in 
het geloof, dat zij anderen van dat geloof kunnen meedelen, dat zij het 
voorbeeld en de leer van de Goddelijke Meester kunnen volgen, om 
allen tot Hem te brengen. Zij zijn de Apostelen van de genade en de 
vergeving en daarom moeten zij zich volledig geven aan de redding 
der mensen, hen brengen naar het Altaar Gods, opdat zij zich voeden 
zullen met het brood van het eeuwig leven. Zij zijn de Apostelen van 
de liefde en daarom moeten zij de werken van naastenliefde bevorderen, 
die thans buitengewoon hard nodig zijn, waar de noden van de behoef- 
tigen zo enorm gestegen zijn ». 


* 9 f 

UI. Het derde deel is gewijd aan de richtlijnen voor de vorming 
van de geestelijkheid. Na de laatste oorlog is de verhouding tussen het 
aantal geestelijken en de steeds toenemende noden, zowel in de katho- 
lieke landen als in de Missie, volkomen zoek geraakt. Daarom is de 
eenheid van geest en van werking geboden, want eendracht baart 
macht; verder moet er vurig worden gebeden en verstandig gewerkt 
voor het wekken van nieuwe roepingen, die goed moeten onderzocht en 
verzorgd in een gezonde en rustige atmosfeer. 

« Maar ook is het nodig, met de hulp der Goddelijke genade, meer 
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werklieden en medearbeiders aan te werven. Wij vestigen daarom 
de aandacht, vooral van de overheden, op dit allerbelangrijkste probleem, 
waarmee de toekomst van de Kerk ten nauwste samenhangt. Het is waar 
dat de Kerk nooit te weinig priesters zal hebben om haar taak te ver- 
vullen, maar toch moet men waakzaam zijn, indachtig het woord van 
de Heer: «De oogst is groot, maar werklieden zijn er weinig» (Luc. 10, 
2), en moet men alles in het werk stellen om de Kerk vele en heilige 
dienaars te geven. 

De Goddelijke Verlosser zelf wijst ons de meest zekere weg om tal- 
rijke roepingen te verkrijgen: « Vraagt dus de Heer van de oogst, dat 
Hij werklieden zendt in Zijn oogst» (ibidem): het is dus een nederig 
gebed vol Godsvertrouwen, waarmee we dit moeten vragen. 

Maar het is ook noodzakelijk, dat de zielen van hen, die door God 
geroepen zijn, worden voorbereid op de prikkel en de onzichtbare kracht 
van de Heilige Geest. Daarom is de bijdrage, die de christelijke ouders 
kunnen geven, ook zo kostbaar, evenals de bijdrage van de parochie- 
herders, de biechtvaders, de oversten der seminaries, de priesters en van 
alle gelovigen, die de behoeften en de bloei der Kerk ter harte gaan. De 
dienaren Gods moeten er voor zorgen, niet alleen in hun prediking, maar 
ook in het gesprek onder vier ogen, de bezwaren uit de weg te ruimen, 
die heden ten dage zo vaak tegen de priesterlijke staat worden inge- 
bracht. Zij moeten wijzen op de hoge waardigheid ervan, op de schoon- 
heid, de noodzakelijkheid en de grote verdiensten van het priesterschap. 
ledere vader en moeder, tot welke sociale stand zij ook behoren, moeten 
er God om bidden, dat Hij tenminste één van hun kinderen tot Zijn 
dienst zou uitverkiezen. En alle christenen tenslotte moeten zich van de 
plicht bewust zijn, hen te helpen en te steunen, die tot het priester- 
schap geroepen zijn». 

Het verantwoordelijkheidsbesef van de kandidaten-priesters moet 
worden ontwikkeld, evenals hun zin voor initiatief al naar gelang zij 
ouder worden. Het systeem van strenge bewaking moet, met de vorde- 
rende leeftijd, gaande weg verminderen; de jonge mannen moeten er toe 
gebracht worden zelf te oordelen en zich voor hun eigen daden verant- 
woordelijk te voelen. Daarom is een zekere vrijheid gewenst, en vakan- 
ties voor de seminaristen aan te raden. Zo worden de jongeren ingesteld 
op de eerlijkheid en het consequent zijn, op eerbied voor de standvastig- 
heid en karaktersterkte, zo wordt elke vorm van onoprechtheid tegenge- 
werkt en zo leren zij stilaan de wereld, waarin zij later moeten werken, 
kennen. Hoe eerlijker en openhartiger zij zullen zijn, des te beter kun- 
nen zij door hun oversten gekend en geleid worden: alle schijnheilig- 
heid moet gebannen worden. De intellectuele, literaire en wetenschappe- 
lijke vorming moet door de seminaries verzekerd worden volgens de 
richtlijnen welke Pius XII, bij het begin van Zijn Pontificaat, heeft ge- 
geven. In deze vorming, toet de filosofische en theologische leer en 
methode van het Thomisme, ingelicht over de moderne dwalingen en 
aangepast aan de vereisten van de tijd, een essentiële rol spelen. De 
cultuur van een priester mag niet aan deze van een ontwikkeld leek 
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zijn ondergeschikt. Zonder een sterke godsdienstige en zedelijke vorming 
echter, is wetenschap voor een priester nutteloos en soms gevaarlijk. 
Daarom legt de Paus de grootste nadruk op de geestelijke vorming; in 
verband hiermee insisteert de H. Vader vooral op de onderdanigheid en 
gehoorzaamheid, op de zuiverheid en op de godsvrucht tot de H. Eucha- 
ristie en tot de H. Maagd. 

«Met grote zorg en aandacht moet men er bovendien voor zorgen, dat 
de seminaristen de zuiverheid liefhebben en bewaken, want de keuze 
van de priesterlijke staat en de volharding daarin hangen voor een 
groot deel daar van af. Deze deugd, die door groter gevaren dan de 
andere wordt bedreigd, moet volledig eigendom zijn van de seminaristen 
en langdurig op de proef gesteid. Men moet de seminaristen dus voor- 
lichten over de aard van het kerkelijk coelibaat, over de zuiverheid die 
zij moeten betrachten, en over de verplichtingen, die dat met zich 
meebrengt (Kerkelijk wetboek, Can. 132). Ze moeten ook onderricht worden 
over de gevaren waaraan het celibaat blootgesteld ís. Zij moeten ertoe worden 
aangespoord, zich daartegen van jongsaf aan te wapenen door trouw hun 
toevlucht te nemen tot de middelen die de christelijke ascese biedt om 
de begeerten te bedwingen. Want hoe beter en krachtiger het meester- 
schap over henzelf is, des te verder kan de ziel vorderen in alle andere 
deugden, en des te zekerder zullen zij dan hun priesterwerk kunnen 
doen. Maar wanneer de jonge mannen in dit opzicht ongezonde neigingen 
tonen, die niet te genezen blijken, dan is het absoluut nodig hen van het 
seminarie weg te zenden, op zijn laatst voor dat zij de Heilige Wijdingen 
kunnen ontvangen». 

De overgang van jonge priesters uit het seminarie naar het volle 
leven schijnt de H. Vader zeer te bekommeren. 

«Wij vermanen u, eerbiedwaardige broeders, dat gij zo mogelijk geen 
nog onervaren priesters midden in het volle werk zult sturen, of dat gij 
hen zult sturen naar plaatsen, die ver van de zetel van het diocees of 
van andere grote centra verwijderd zijn. Want zò zullen zij zelf en hun 
werk schade lijden, wanneer zij geheel alleen, zonder ervaring en bloot- 
gesteld aan allerlei gevaren, zonder ervaren leiders zuilen komen te staan ». 

Verder vertrouwt de Paus zelf de jonge onderpastoor aan de zorg van 
de pastoor toe: «Wij herinneren aan alle herders, dat de toekomst van de 
jonge priesters voor een groot deel in hun handen ligt, zonder twijfel, de 
ijver en de kracht van deze jongeren in de ambtsvervulling kan beperkt 
en verzwakt worden door de ouderen, indien deze laatsten een middel- 
matige deugd bezitten, of zich aan het verleden vastklampen uit traditie- 
geest of uit luiheid». De Paus raadt het gemeenschapsleven van de 
geestelijken van een parochie of van naburige parochies ten zeerste aan: 
«Indien dit zekere offers verst, dan zullen zij van de andere kant aan de 
gelovigen een uitmuntend voorbeeld geven van onthechting van de 
goederen van deze wereld». Tenslotte wenst de Paus vurig datde priesters 
nooit hun ijver voor de studie verliezen en blijven voortstuderen in de 
drukte van het ministerie. 
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IV. Het vierde deel van de pauselijke aansporing is gewijd aan de 
actuele problemen, die zich talrijk en verschillend stellen voor de 
hedendaagse clerus. De H. Vader reageert kordaat tegen de revolutionnaire 
nieuwigheden die vooral verspreid worden door priesters, wier geleerdheid, 
geloof en morele ernst minder ontwikkeld zijn. «In zich zelf», zo ver- 
volgt de Paus, «is het nieuwe nooit een waarborg van waarheid, en het 
kan dan maar bijgetreden worden, wanneer het de waarheid versterkt 
en de oprechtheid en de deugd dient». De tijd waarin we leven lijdt aan 
een algemene ontreddering op ieder gebied. Haast van zelf komt daar 
uit voort, dat er ook in onze tijd priesters zijn, die op een of andere 
manier hun evenwicht schijnen te verliezen, de kluts kwijt geraken, of 
menen anders te moeten doen dan hun collega’s en voorgangers: « door 
oordelen uit te spreken en een leven te leiden, ook in hun kleding en 
in de zorg die ze aan hun persoon besteden, dat helemaal niet strookt 
met hun waardigheid en hun zending, die zich door zucht naar het 
nieuwe laten meeslepen in hun prediking of bij het strijden tegen de 
dwalingen hunner tegenstanders, en zo niet alleen hun geweten be- 
smetten, maar ook hun goede naam, en die de vrucht van hun werk 
twijfelachtig maken». « Het is belachelijk», zo vervolgt de Paus, «te 
menen, dat men door absurde en ongebruikelijke methoden zijn eigen 
zielsarmoede kan verbergen of helpen aan de verspreiding van het Rijk 
van Christus». Tegenover de sociale problemen, in ’t bijzonder ten over- 
staan van het communisme en kapitalisme, zal de geestelijkheid de 
richtlijnen volgen door de H.Stoel voorgeschreven. De priester mag 
nochtans geen negatief en eenzijdig werk doen, hij zal naar de arbeiders 
gaan, maar ook naar de middenstanders, de landbouwers en de intellec- 
tuelen, want hij moet alles voor allen worden. 

«Naar het voorbeeld van de Goddelijke Meester moet de priester gaan 
tot de armen, tot de arbeiders en tot hen allen die in zorgen verkeren, 
onder wie er ook velen zijn uit de middenstand en niet zo weinig me- 
„depriesters. Maar laat hem ook niet hén overslaan, die rijk van goederen en 
begunstigd door de fortuin zijn, maar die van geest het allerarmst zijn 
en eerst moeten worden geroepen om zich geestelijk te vernieuwen, om 
dan te kunnen doen zoals Zacheus: «de helft van mijn goederen geef ik 
aan de armen en als ik iemand in iets heb tekort gedaan, zal ik het 
viervoudig vergoeden» (Luc. 19,8). Op het gebied van de sociale tegen- 
stellingen mag de priester dus nooit het doel van zijn zending uit het 
oog verliezen. IJverig en onbevreesd moet hij de katholieke beginselen 
betreffende eigendom, rijkdom, sociale gerechtigheid en Christelijke naas- 
tenliefde voor de verschillende klassen uiteenzetten en aan allen moet hij 
een sprekend voorbeeld geven van hun toepassing ». 

De H. Vader drukt verder zijn zorgen uit over het lot van de arme 
geestelijken, voornamelijk uit die streken welke door oorlogsvernielingen 
sterk geleden hebben: «Het is volstrekt ontoelaatbaar dat de arbeiders 
die naar de wijngaard des Heren werden gezonden, van brood zouden 
verstoken blijven». Er zou moeten een meer gelijkmatige aanpassing der 
al te disparate economische toestanden onder de priesters worden verze- 
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kerd. De bisschoppen moeten, altijd volgens de Paus, hun inspanningen vet- 
groten om aan de priesters de voordelen van de Sociale Zekerheid te verzeke- 
ren in gevallen van ziekte, invaliditeit en ouderdom, zo zal men hen van de 
angst voor de toekomst kunnen bevrijden. De Paus stuurt zijn beste 
gelukwensen aan alle priesters die hulp en bijstand aan de arme geeste- 
lijken hebben georganiseerd en Hij herinnert er de regeringen aan dat 
zij de plicht hebben in de behoeften van de geestelijkheid te voorzien. 

In zijn slotaanroeping herinnert Paus Pius XIl nogmaals aan de 
beginselen die Hij in Zijn boodschap heeft vermeld en uiteengezet: nauwe 
vereniging van de priester met de Zaligmaker, intens geestelijk leven, 
dringende noodzakelijkheid om alles in het werk te stellen om een goede 
aanwerving van geestelijken te verzekeren. 

«Wij maken een eind aan Onze vermaningen en kunnen niet nalaten, 
nog even samen te vatten en te herhalen, dat Wij vurig hopen, dat dit 
alles steeds dieper moge doordringen in uw gemoed, als levensprogram 
en als richtlijn voor wat gij doet. 

Wij zijn priesters van Christus, daarom moeten wij alles in het werk 
stellen opdat de door Hem bewerkte Verlossing in alle zielen zo volledig 
mogelijk worde uitgewerkt. Denkt aan de geweldige noden van onze tijd. 
Alles moeten wij doen, om de broeders, die afgedwaald zijn of verblind 
door hun passies, weer tot Christus te brengen ; om de volkeren te ver- 
lichten met het licht van de Christelijke leer, hen te leiden volgens de 
Evangelische voorschriften, hun Christelijk geweten volkomen te maken, 
hen tenslotte aan te sporen tot de triomf van de waarheid en de ge- 
rechtigheid. Alleen dan zullen wij het gestelde doel bereiken, wanneer 
wij zijn gekomen aan onze eigen heiliging, zo dat wij de anderen 
kunnen meedelen van het van Christus afgeleide leven. 

ledere priester drukken Wij daarom weer op het hart, wat de Apostel 
zei: « Wees niet zorgeloos met de genadegave die ge bezit en die u… 
onder handoplegging is gegeven » (l Tim. 4,14)‘ « Toon uw eigen voor- 
beeld van goede werken, zuiverheid in de leer, eerbaarheid, gezonde, 
onberispelijke taal, zodat de tegenstander beschaamd zal staan, daar hij 
van ons geen kwaad kan zeggen» (Tit. 2,78). Beminde kinderen, door- 
dringt u goed van de genade van uw roeping en leeft zo, dat zij voor de 
opbouw van de Kerk en de bekering van haar vijanden rijke vruchten 
afwerpt ». 

Na zijn bezorgdheid te hebben uitgesproken betreffende de « bisschop- 
pen en priesters die lijden onder vervolgingen, gevangenis en verbanning, 
om het Geloof te hebben verdedigd», schenkt de H. Vader aan de gees- 
telijken van de ganse wereld de Apostolische Zegen. 
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Canticum Canticorum [. (Platen), 16 blz. — II. M. MEERTENS C.S.U., 
Het blokboek Canticum Canticorum als godsdienstig kunstwerk, 20 
blz. — IÌL. A.J. J. DELEN, Het blokboek Canticum Canticorum als 
graphisch kunstwerk, 12 blz., Antwerpen, Standaard-Boekhandel, 1949, 
28,5 X22,5 cm, luxe-uitg. op p. Auvergne 550 Fr., op p. v. Gelder: 
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Ter gelegenheid van haar 25-jarig bestaan wenste de N.V, De Standaard- 
Boekhandel een publicatie te realiseren, die dit jubileum waardig was. Haar 
keus viel op een oud Vlaams blokboek, Canticum Canticorum; dit meester- 
werk van monniken-houtsnijders ontstond rond 1470 en komt zeer dicht de 
kunststijl van Memlinc nabij. Het stelt een mystische interpretatie van het 
Hooglied, voor, in de geest van de late Middeleeuwen, en is aldus een ge- 
tuige van de manier waarop dit bijbelboek in de Middeleeuwen werd be- 
grepen, van een typisch gegeven der middeleeuwse Vlaamse vroomheid en 
van de hoge religieuze kunstzin van het Vlaamse volk in deze tijd. Mooier 
jubileum-uitgave kon de feestvierende uitgeverij moeilijk aanbieden. De fac- 
simile’s zijn keurig afgedrukt, de commentaar van Zr. Dr. Meertens, specia- 
liste voor de Vlaamse vroomheid in de Middeleeuwen, is degelijk, bondig 
en zakelijk, terwijl de kunstkritische beoordeling van de ter zake bevoegde 
M.A.J.J. Delen is. Graag wensen wij de N.V. De Standaard-Boekhandel ge- 
luk om haar jubileum en om haar jubileum-uitgave. ElooVerd B: 


*C.J. GOSLINGA, / Samuel (Korte Verklaring der H. Schrift), Kam- 
pen, Kok, 1948, 20,5 x13,5 cm., 356 blz., geb. f. 5.50. 

Herhaaldelijk reeds werden hier delen uit de serie Korte Verklaring der 
H. Schrift besproken. Bedoeld als vulgariserende bijbelverklaring voor de 
gereformeerde Kerk in Nederland zijn deze commentaren gewoonlijk conserva- 
tief. De bedoeling van Sam. is volgens S. de wording en instelling van het 
ware, theocratische koningschap in het volk Israël te beschrijven. Dit motief 
is de draad die de afzonderlijke verhalen verbindt en wijst er op dat Sam, 
door één auteur samengesteld is. Deze schreef rond 930 v. Chr., beschikte 
over meerdere bronnen, o.m. het Boek van den Oprechte (Il, 1, 18), de 


(1) Opera non-catholica asterisco (*) notantur, 
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mededelingen van de profeten Samuel, Gad en Nathan, en de kronieken van 
David. Misschien kende de auteur nog persoonlijk de profeet Nathan. Het 
is niet onmogelijk dat de familiegeschiedenis van David (li Sam. 9-20) het 
eigen werk van de auteur is geweest. Voor litteraire kritiek schijnt S. verder 
weinig te voelen omwille van een te strakke opvatting over inspiratie. Zo 
wordt bv. de moeilijkheid, voortkomend uit de dubbele, tegenstrijdige beoor- 
deling van het koningschap, al te gemakkelijk uit de weg geruimd. In zijn 
geheel houdt de commentaar te weinig rekening met de mogelijkheid van 
een geleidelijke groei van dit bijbelboek uit verschillende bronnen met eigen 
strekking. HV ade B: 


H. KUHAUPT, Der neue Himmel und die neue Erde. Ein theolo- 
gische Auslegung Apk. 2r, 1-22,5, Münster 1i.W., Regenbergsche Ver- 
lagsbuchhandlung, 1947, 20,5 x15 cm.‚, 286 blz., D.M. 8.60. 

Deze commentaar op de apotheose van de Openbaring heet « theolo- 
gisch », niet omdat hij aan specialisten gereserveerd is, maar omdat hij 
dieper dan de strikte zin op de gedachte van de tekst ingaat. Deze verdere 
meditatie vervalt niet in symbolische interpretatie noch in vrome speculatie, 
maar blijft in de denkrichting van St Jan en van het bijbelse denken over 
het algemeen. Dit boekje zal de lezers de tekst beter doen begrijpen, hen 
meer vertrouwd maken met de denkwereld van de Bijbel en hun godsdien- 
stigheid voeden met de gegevens der openbaring. H.V. dB: 


M. DAVID, Les dieux et le destin en Babylonie (P.L. CoucHoup, 
Mythes et religions, 23), Paris, Presses universitaires de France, 1949, 
18 DM Mena AVL DE DD ES OEE TE 

En étudiant l'idée du destin, thême central de la religion babylonienne 
classique, Mme M. David n’entend pas le destin comme une force aveugle, 
une nécessité absolue, mais comme la volonté contraignante des dieux, d'une part 
transcendant à la créature humaine, laissant d'autre part une place assez large à 
linitiative et à la responsabilité de l'homme. Véritables rois de l'univers, 
les dieux exercent leur royame par une hiérarchie variable ; ainsi l’ancienne 
triade Anu, Enlil, Ea fait place à Marduk, auquel se joint Shamash, et 
plus tard à Ashshur. A côté des dieux supérieurs, il y a une foule de di- 
vinités et d'esprits, qu'on peut influencer par la magie; ce qui atténue la 
force du destin. La présente étude fait preuve des connaissances historiques 
et philologiques de V’A., ainsi que de son sens critique; bien informée et 
bien ordonnée, elle constitue une contribution importante à la philosophie 
religieuse. H.V. d. B. 
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B.A.G. VROKLAGE, S.V.D., De godsdienst der primitieven (De Gods- 
diensten der Mensheid), Roermord-Maaseik, Romen & Zonen, 1949, 
24,5x16,5 cm., 404 blz., ing. 240 fr., geb. 265 fr. (bij intekening 
serie sings tóen fr. gebie 249 fr5). 

J.P. BOOSTEN, De godsdienst der Kelten (ibid), 1950, 244 blz, ing. 
175 fr., geb. 200 fr. (bij intekening: ing. 158 fr., geb. 180 fr). 


G. BARDY, Les religions non-chrétiennes (Verbum Dei, VII), Parijs- 
Doornik-Rome, Desclée & Cie, 1949, 17,5 x 10 cm., 362 blz, 40 fr. 


Wij beginnen de bespreking van de godsdienstgeschiedenissen met een. Duits 
werk. De uitgeverij Herder, verrezen uit haar puinen, brengt ons een ver- 
zorgde uitgave van de grondig herwerkte godsdienstgeschiedenis van Prof. 
Dr A. ANWANDER. De grondopvatting van deze heruitgave bleef dezelfde : de 
religies worden beschouwd van uit het standpunt van het katholicisme 
(blz. VII). Dit sluit nochtans de miskenning van de eigen religiositeit van 
iedere godsdienstvorm niet. in: ook onder afwijkende en zelfs afstotende 
vormen leeit vaak een ontmoeting met het goddelijke, De studie van die 
andere religievormen voert tot een gemotiveerde hoogschatting van de eigen 
godsdienst. Ze brengt tot het inzicht dat het echte religieus gevoel en de 
godskennis van de wereldgodsdiensten samenlopen op Golgotha. 

In zijn eigenlijke geschiedkundige uiteenzetting (blz. 1-291) onderscheidt 
S. natuurgodsdiensten, cultuurgodsdiensten (bv. Chinese, Japanese, Indische, 
Perzische, Mesopotamische, Egyptische, Griekse, Romeinse), wereldgodsdien- 
sten (Bouddhisme, Islam, Joodse religie) en daarvan afgescheiden : de boven- 
natuurlijke godsdienst. Het christendom behandelt hij kort. Hij slaagt er in 
al die verschillende religieuze opvattingen begrijpelijk te maken en hun 
algemene gevoelswaarde te suggereren. In het tweede deel, het Lesebuch 
(blz. 293-378), bezorgt S. een keuze van de meest interessante religieuze 
maar buitenbijbelse teksten, Met een paar zinnen situeert en kenmerkt hij 
ieder stuk. Vooral Indië, Babylon, het Bouddhisme ende Islam zijn er vertegen- 
woordigd. In aanhang geeft S. tenslotte de bibliographie van de voornaamste 
werken, een uitgebreid register, 67 afbeeldingen en een religieuze wereldkaart. 

Ook in het Nederlands taalgebied is goddank een handboek van de 
godsdienstgeschiedenis in wording, dat alle vroegere in omvang zal overtreffen. 
Prof. Dr VROKLAGE leidde vorigjaar de reeks « De Godsdiensten der Mens- 
heid» in. De lijst van de vijftien medewerkers alleen reeds is zwaar van 
belofte. Citeren wij slechts onder de gekendste namen de Professoren W. 
Asselbergs, A. Carnoy, P. van Imschoot, M.A. Janssen, P. van der Meer, 
J. Mensing, enz. De grondopvatting van deze serie lijkt op die van Anwander. 
« Deze reeks beoogt zo goed als uitsluitend godsdienstgeschiedenis te brengen 
en vraagt derhalve niet speciaal naar de waarheid en waarde van een religie», 
Onwillekeurig zal nochtans « menigmaal een christelijk waardeoordeel door de 
beschrijving heen meeklinken» (blz. 16). De serie « bekent zich tot het 


— 334 — 


katholiek standpunt > maar wil « zich geïnteresseerd en liefdevol inleven in 
de andere religieuze vormen, om deze zoveel als mogelijk is, te begrijpen en 
te waarderen » (blz. 19). De indeling van de godsdiensten komt praktisch 
overeen met die van Anwander, met dit verschil dat de primitieve gods- 
diensten proportioneel een ruimer aandeel krijgen (onderscheiden volumes 
voor 1. de levende natuurvolkeren, 2. de praehistorie, 3. de Kelten, 4. de 
Germanen, Slaven, Litauers en Letten). In tegenstelling met Anwander's werk 
worden de teksten van gebeden, religieuze ontboezemingen en liederen in 
de tekst ingevlochten, met het doel niet alleen de leer van een religie te 
beschrijven, maar ook het religieuze sentiment te peilen, de wijze te tonen 
waarop dereligie beleefd wordt. De studies zijn tenslotte merkelijk uitgebreider. 

In de algemene inleiding omlijnt Prof. Vroklage het begrip godsdienst- 
geschiedenis als onderscheiden van de godsdienstpsychologie, de godsdienst- 
philosophie en de aanvullende theologische beschouwingen; hij geeft boven- 
dien het overzicht van de methodes, volgens welke de religieuze gegevens 
verwerkt worden. Dezelfde S. zet daarna de reeks in met een fundamentele 
studie over de religie der levende natuurvolkeren. 

S. beweegt zich hier op vertrouwd terrein. Zijn verblijf onder de Beloe- 
nezen van Timor laat hem toe de gebruiken en opvattingen van de natuur- 
volkeren scherp in hun concrete werkelijkheid te tekenen. S. is bovendien 
een klare geest en hij beschikt over een lichte, vloeiende stijl. Dat maakt 
de lezing aangenaam en boeiend. Daarbij ordent hij zijn uiteenzetting niet 
volgens historische of geographische normen maar wel volgens de voornaamste 
religieuze verschijnselen. Wat denkt de primitieve mens over God en natuur- 
geesten? Wat betekent mythe, animisme, magie, fetisjisme, totemisme ? 
Welke zijn de oorzaken en het doel van die verschijnselen? Onder welke 
concrete vormen komen ze voor? Wat is de rol van de priester, de ziener, 
de sjamaan, de medicijnman en de tovenaar? Die schikking voorkomt het 
euvel van saaie herhalingen «en geeft even goed een kijk en wel een levende 
kijk op de religieuze opvattingen. Aan het probleem van de universaliteit van 
het religieuze in de mensheid is het eerste hoofdstuk gewijd. 

Dr J. BOOSTEN is intussen reeds klaar gekomen met de tweede mono- 
graphie : « De godsdienst der Keltens. Dit onderwerp geeft dadelijk een 
andere klank. Het gaat er om het uitlezen en afwegen van de inlichtingen 
over de voorbije cultuurgroep, waartoe ook onze voorouders hebben behoord. 
Reeds de afbakening van het begrip « Kelten» gaat niet zonder betwisting. 
De godsdienst van die volkeren werd nooit door een der Kelten beschreven. 
De studiebronnen zijn de betrekkelijk spaarzame mededelingen der klassieke 
schrijvers, bizonder van Julius Caesar (leraars, die De Bello gallico hebben 
te ontleden, vinden bij Boosten wel enkele ophelderingen) en van Plinius de 
Oudere, de sagen die in middeleeuwse verhalenbundels bewaard werden en 
het archaeologisch materiaal. Dergelijke bronnen eisen een omzichtige behan- 
deling : voor de klassieken golden de Kelten als « barbaren >», waarover ze 
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zich door zegsmannen lieten inlichten (met hoeveel kritische zin?) ; de 
middeleeuwse geschriften bevatten oud sagenmateriaal, maar gekerstend en 
van uit christelijk standpunt omgevormd, S. is er niettemin in geslaagd met 
die delicate gegevens een objectief beeld te tekenen van de Keltengodsdienst. 
In het verward Keltisch pantheon weet hij het oorspronkelijke, getypeerd als 
«een schroomvolle omgang met de bodem of met de aarde > (van Hamel), 
een verering dus van de natuur (bron- en riviergoden, diergoden, bosgoden 
en feeën) te onderkennen van de elementen ontleend aan de Indogermaanse 
stamouders of aan de voorbevolking (zonnedienst en verering der hemel- 
lichamen). Hij beschrijft hun cultusplaatsen, bij voorkeur gelegen in de 
wouden ; tempels hebben ze niet, maar wel stenen monumenten als menhirs. 
Hij beschrijft de riten, de magie en de rol van de druïden: het Keltisch 
heidendom is immers meer magisch dan polytheïstisch, meer gevuld, met 
beschermgeesten en daemonen dan met echte godheden. S. onderzoekt nog 
het geloof in het dodenrijk, de moraal en de wereldbeschouwing. Deze 
kritisch-wetenschappelijk gegronde beschouwingen steken in een volkse, vlot 
leesbare taal. Sagen en afbeeldingen illustreren het exposé. 

Signaleren wij tenslotte nog het compendium bewerkt door de sympa- 
thieke Prof. Kan. G. BARDY, van beroep patroloog, maar voor één keer, 
en dan nog zo schroomvallig, godsdiensthistoricus. Voor studenten en 
belangstellende leken geeft hij in het eerste deel een bondig exposé van al 
de niet-christelijke religies, hun voornaamste kenmerken en hun historische 
evolutie. In een tweede deel vinden wij een florilegium van religieuze teks- 
ten en hymnen; een woordje inleiding zou wellicht de bruikbaarheid van 
die teksten nog verhoogd hebben. Geput uit de beste publicaties, vlot ge- 
schreven, verkrijgbaar aan een zeer schappelijke prijs zal dit werkje uit de 
bijbelse collectie Verbum Dei zeker goed onthaald worden bij priesters en 
leken. A.R. 


K. ADAM, Jesus Christus, 8e ed., Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1949, 
2315 cm. 336 blz. 

K. ADAM, Das Wesen des Katholizismus, 12e ed., ibid., 1949, 23 x15 
cm., 279 blz., DM. 8.80. 


Het apostolaat en de theoretische wetenschap liggen aan de basis van 
deze twee werken, die nu respectievelijk in 12% en in 8° uitgave verschijnen. 
Prof. Karl Adam, thans emeritus van de theologische faculteit van Tübingen, 
heeft zich namelijk een tijdlang heel en al gegeven aan het actieve ministe- 
rie in de parochie. Een physische beproeving deed hem de zielzorg ver- 
wisselen voor het professoraat in de theologie te München, Straatsburg, 
Regensburg en Tübingen. Uit de bevruchtende kruising van actie en beschou- 
wing zijn dan de overbekende werken gegroeid die handelen over twee 
grote leerstukken van het christendom : de menswording en de Kerk, het 
mystiek lichaam van Christus. In Jesus Christus is de hele persoon van de 
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Godmens voorwerp van onderzoek. (Wij verwijzen voor bespreking naar 
Coll. Gand., 1934, blz. 136). In Das Wesen des Katholizismus beschrijft de 
auteur Christus levend in de Kerk, Hij geeft er ter studie en ter meditatie de 
klare en juiste uiteenzetting van deze hoofdgedachte: het katholicisme is 
het absolute, onvoorwaardelijke alomvattende Ja tot het gehele volle leven 
van de mens, tot al zijn levensbetrekkingen en levensbronnen ; het onvoor- 
waardelijk Ja tot de levende God, onze diepste wezensgrond, tot de gehele 
Christus, in wie God zich openbaart, tot de gehele mensengemeenschap op 
aarde, waarin wij Christus grijpen, en tot de gehele persoonlijkheid, die 
gemoed, verstand, wil en uiterlijke gedragingen van de mens omvat (vgl. 
blz. 20). Het is meer een dogmatische behandeling van de katholieke Kerk 
dan een apologetische verdediging er van. Nochtans krijgen ook de apologe- 
tisch belangrijke teksten hun plaats. Dit werk werd tot in 1940 herhaalde- 
lijk herzien en bijgewerkt. De krachtige, begeesterende taal, de soliditeit en 
originaliteit van de uiteenzetting verzekeren het wereldsucces van deze 
boeken. AR. 


K. ADAM, Una Sancta. Katholieke eenheid en christelijke liefde. Ne- 
derlandse vertaling van C.J. MICKLINGHOFF, O.P., met een voorwoord 
van Dr. A. MALTHA, Antwerpen, ‘t Groeit, 1950, 19 x 11,5 cm, 128 
blz., geb. 47 fr. 

De drie conferenties van K. Adam, die wij ín een vorig nummer met 
lof hebben besproken (Coll. Gand., 1950, blz. 78), werden nu ook in het 
Nederlands vertaald en op verzorgde wijze uitgegeven. Zeer aanbevolen. 

A.R. 


J. HAMER, O.P., Karl Barth. L'occasionalisme théologique de Karl 
Barth. Étude sur sa méthode dogmatigue, Paris, Desclée De Brouwer, 
(1949); 245016 em.,-297Sp. rel. 16befrs b. 

Le théologien K. Barth ne fait plus figure d’inconnu dans le monde 
catholique. Au congrès cecuménique d'Amsterdam (1948) il s'est révélé 
le chef de file de l'opposition anti-catholique. Dans les Coll. Gand., 
1949, p. 192-193 nous avons déjà signalé les excellentes publications du 
professeur néerlandais J.C. Groot. Aux lecteurs d'expression frangaise le 
P, Hamer vient d'’offrir un ouvrage similaire, où il reprend une thèse 
présentée à l'université de Fribourg. Après une brève initiation au vocabu- 
laire et à la méthode de K.B., l'a. étudie avant tout les principes de la 
connaissance religieuse d'après K.B., et en premier lieu le critêre divin de la dog- 
matique barthienne, la Parole de Dieu. L'homme ne sait rejoindre ni Dieu, le tout 
autre, ni sa révélation (K.B., on le sait, rejette l'analogia entis pour ne 
retenir qu'une certaine analogia fidei). La foi, qui réalise plus ou moins le 
contact avec Dieu, n'est pas proprement un acte par lequel l'homme rejoint 
Dieu, mais l'acte par lequel Dieu connaît l'homme (1° partie). Il y a toute- 
fois un milieu favorable à un certain contact avec Dieu: c'est V'Écriture. La 
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Bible signifie pour Barth le critêre humain et provisoire de la théologie 
dogmatique ; mais la lettre de VÉcriture n'est que occasion d'une inter- 
vention de lEsprit (« occasionalisme théologique») (2° p.). L'ecclésiologie de 
K.B. est ensuite analysée et comparée à celle de Luther, de Calvin, de 
Schleiermacher et des catholiques (3° p.). Enfin l'a. examine la valeur des 
principes barthiens et leur origine immédiate. Il découvre l'occasionalisme 
_théologique de K.B., fondé sur «un agnosticisme dont il essaie en vain de 
s'évader par le fidéisme » (p. 17). La source de ces principes — M. Groot 
la déjà mis en lumière — c'est la doctrine de l'opposition radicale entre 
Véternité et le temps, entre Dieu et l'homme, Cette doctrine lui vient de S. Kier- 
kegaard, qui est lui tributaire du schème hégélien: thèse-antithèse. La 
synthèse est absente dans l'oeuvre de K.B. et ne se retrouve en somme que 
dans le catholicisme, qui enseigne lélévation de la nature par la grâce. 

La simple Énumération des matières traitées de main de maître dans le 
livre du P.H. en suggêre la richesse doctrinale. On ne peut souhaiter un 
exposé synthétique plus lumineux de l'oeuvre souvent obscure et en tout 
cas touffue du théologien de Bâle. Cette clarté la. la doit partiellement au 
contact personnel avec Barth et aux explications qu’il a recues dans ses cours, 
mais pour la plus grande partie à un examen fouillé des volumes de Barth 
et des études principales, qu'il énumère dans la bibliographie. A.R. 


A. DARQUENNES, S.l., De juridische Structuur van de Kerk volgens 
Sint Thomas van Aquino (avec un résumé en frangais). Voorrede door 
Prof. Dr E. LOUSSE, Leuven, De Vlaamse Drukkerij, 1949, 26 x 17 
cm, XII + 226 blz, gen. 150 fr. 

Men kan de Kerk bestuderen als een goddelijk-menselijke instelling, die 
het verlossingswerk van Christus voortzet en als zodanig de genade bewerkt, 
Dan beschrijft men haar pneumatische structuur. Men kan ook haar juridische 
structuur behandelen; zij deelt namelijk in de bouw van de tijdelijk-ruimte- 
lijk omschreven maatschappijen; om haar leergezag en bestuursmacht uit te 
oefenen vertoont zij bepaalde vormen van organisatie. Deze juridische struc- 
tuur van de Kerk, meer bepaaldelijk de opvatting van S. Thomas daarover, 
werd door E. P. Darqguennes bestudeerd. S. handelt achtereenvolgens over 
de bepalingen van de Kerk als congregatio fidelium, domus Dei, civitas Dei, 
corpus Christi mysticum; over de organisatie van de Kerk (de eenheid in 
de veelheid van leden en in de variëteit van gezagsdragers ; de tekenen 
van die eenheid: de sacramenten); over de vertegenwoordiging van het 
corps der Kerk door de gezagsdragers; over het bonum commune in de 
Kerk en over de vrucht van dít laatste: de Pax Ecclesiae. Zijn werk is 
een merkwaardige historisch-doctrinele dissertatie, waarin S. bewijst zin te 
hebben voor historische relativiteit ook van theologische opvattingen. Eerst 
bv. door de projectie op de achtergrond van de middeleeuwse corporatieve 
instellingen krijgt de opvatting van S. Thomas over de kerkelijke organisatie 
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haar volle betekenis. De leer over de Kerk als mystiek lichaam van Christus 
wordt verklaard in functie van het corporatief regiem van de 13° eeuw; de 
vertegenwoordiging van de leden door de gezagsdragers wordt aldus in het 
juiste licht gezien, waarbij wordt gewezen op essentiële verschillen (de Paus 
is bv. vicarius Christi, niet echter vicarius Ecclesiae). Een schets van die 
middeleeuwse instellingen zou het betoog dan ook veel sprekender en 
klaarder gemaakt hebben. A.R. 


M. BECQUÉ, C.SS.R., L'apologétigue du Cardinal Dechamps, Louvain, 
Bibliotheca Alfonsiana, Bruges-Paris, Desclée De Brouwer, 1949, 25 x 
16,5 cm., 135 p. 

En 1943 le P, Becqué présenta à la faculté de théologie de Louvain une excel- 
lente dissertation sur l'oeuvre doctrinale du Card. Dechamps. Il en fit une 
publication partielle dans les E.T.L, et dans la N.R.T. Ces articles, revus 
et corrigés, viennent d'être édités en un volume. 

En quoi consiste en fin de compte loriginalité du Card. Dechamps ? En ceci 
qu’il a saisi clairement que la Providence ne conduit pas les hommes à la 
foi par la voie de l’apologétique des écoles. Sans rejeter la valeur de la 
méthode classique ila constaté que lapologétique doit s'adapter à la structure 
psychologique concrète des individus. Dans la nouvelle apologétique du Car- 
dinal deux faits sont mis en évidence: ce qu'il appelle «le fait intérieur » 
(ch. 2) et «le fait extérieur » (ch. 3). Le cceur de l'homme tend vers une 
vie d'immortalité et de repos béatifiant et au milieu des ténèbres du monde 
son esprit est à la recherche de la lumière d'en haut («fait intérieur »). La 
terre reste froide et muette, mais le ciel répond. Par la voie de l'Eglise 
Dieu annonce à tout homme de bonne volonté le message du salut éternel 
et de la vérité parfaite. L’Église parle au nom de Dieu. Voilà substantielle- 
ment «le fait extérieur». Il ne peut pas être négligé, car l'Église rend 
elle-même témoignage de son caractêre divin: ellê est un « miracle sub- 
sistant». Par son essence et par ses propriétés, tout spécialement par son 
unité et sa sainteté, elle manifeste son caractère surnaturel. Attiré par ce 
miracle vivant l'homme arrivera plus facilement à la foi. 

L'étude du P. Becqué mérite tout éloge. On peut cependant lui repro- 
cher que la transcendance de l'Eglise, le «fait extérieur » est étudië moins 
exhaustivement que le fait intérieur. Qu'il nous permette également de 
demander pourquoi il n'a pas repris l'article de la N.R.T., (1945, p. 532- 
540), où il examina laffinité entre les idées de Dechamps et de Newman. 

A.R. 


C., FECKES, Die Lehre vom christlichen Vollkommenheitsstreben, 
Freiburg im Breisgau, Herder-Verlag, 15Xx23 cm, 461 blz., geb. 
DM. 14.50. 

Hoofdtrek van dit werk is het feit dat het christelijk leven in zijn 
oorsprong, groei en voleinding uitgewerkt wordt op basis van het sacramenteel 
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organisme van de Kerk. In het eerste deel worden op grond van de efficaciteit 
van Doopsel en Vormsel, de wortels van het christelijk bestaan met zijn 
doel en dynamische richting ontleed. De overwinning van de oude mens der 
zonde uit kracht van het kerkelijk boetesacrament en bij stervensgevaar door 
het H. Oliesel vormt het thema van het tweede deel. De groei van de 
christen als persoonlijkheid en als lid van de gemeenschap tot de mannen- 
maat der Christusfiguur wordt in het derde deel tot de Eucharistie herleid. 
Ten slotte wordt in het laatste deel de afwerking van het christelijk leven 
door de liefde en door de verenigingsgenaden behandeld. 

Langs deze weg wordt het christelijk leven niet meer gezien als een 
eenzijdig mensenwerk, maar in zijn wezen komt het voor als het voortgezette 
verlossingswerk van Christus bij de mensen. Christus zet immers in het 
eucharistisch ofter en in de sacramenten zijn werk verder, om de mensen 
die aan zijn voorstel beantwoorden tot de Vader terug te leiden. Dusdanig 
is dít leven niet meer louter uiterlijke navolging, maar medevoltrekking van 
het leven van Christus als doorgang langs de dood tot het leven der heer- 
lijkheid: conformes fieri imaginis Filii- sui (Rom. 8,29). In die zin is 
het boek van Feckes een zeer goede uitwerking van de grondgedachte van 
de encycliek « Mediator Dei » zonder dat deze vernoemd wordt, Wellicht 
was het boek klaar vóór het verschijnen van de encycliek. 

Dr Carl Feckes is bij ons reeds goed bekend langs zijn vertaalde werken 
over het mysterie der Kerk. Als dogmaticus was hij de persoon die er toe in 
staat was het veelzijdig materiaal der traditionele opvattingen over het streven 
naar volmaaktheid, te grondvesten op de ontische zijns- en levensgerichtheid 
die uit het geloof en de geloofsmysteries voortspruit. Zijn werk mogeeen ruime 
verspreiding kennen, niet alleen bij priesters en kloosterlingen, maar ook bij alle 
leken die heden in het bewustzijn van hun verantwoordelijkheid om een 
werkelijk leven uit geloof bekommerd zijn. M. EF. 


E. MASURE, Le sacrifice du corps mystique, Paris, Desclée De 
Brouwer, 1950, 13x20 cm., 208 p., 65 fr. 

M. le Chanoine Masure a déjà notablement contribué à élucider le problême 
théologique qui divise les auteurs sur l'essence du sacrifice de la Messe, 
A l'occasion de la publication de l'encyclique Mediator Dei il reprend ici et 
complète les thèses essentielles de son ouvrage antérieur « Le sacrifice du 
chef». Cependant il procède maintenant d'une manière beaucoup plus claire 
en appliquant pour expliquer l'essence de la Messe, les principes sacramentaux 
traditionnels de sacramentum, res ef sacramentum et res tantum. Ensuite 
dans une seconde partie il tâche de retrouver dans les textes du N.T. par 
quelles voies historiques, Éducatrices et institutionnelles le Christ a proposé et 
légué son Eucharistie à ses Apôtres et à l’Église. 

Sur la question classique de savoir comment la Messe est un sacrifice 
et comment elle est le sacrifice de la croix, il tient à lexplication con- 
firmée par l'encyclique, — comme il dit — que la Messe est un sacrifice 
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parce quelle est l'immolation sacramentelle du Christ, le signe efficace du 
sacrifice du Calvaire : signe efficace parce qu’elle le symbolise et le contient. 
Cette théorie du signe a le grand mérite de mettre l'accent sur T'unité du 
sacrifice du Christ et par conséquent de couper court aux objections protes- 
tantes. Cette idée essentielle de sacrifice sacramentel pour la Messe, même 
si on n'’accepte pas tous les traits que M. Masure met dans ce signe sacra- 
mentel, sera désormais un point acquis. 

A côté de ce problème que M. Masure connaît à fond, nous voudrions 
aussi mettre en évidence la facon dont l'auteur traite des effets propres de 
PEucharistie, comme sacrifice et comme sacrement. On y peut trouver certes une 
nouvelle base pour rendre plus vif l'exposé des effets de la Sainte Messe, tels qu’ils 
sont proposés dans nos manuels. En outre en revenant aux sources liturgi- 
ques (missel et autres prières) il indique une voie sans doute authentique, 
pour trouver une solution aux problèmes théologiques dont on ne peut 
trouver une réponse dans lÉcriture. MEmEs 


* Het Avondmaal. Problemen rond de Avondmaals-theologie en de 
Intercommunte, Assen, Van Gorcum en Comp., 1949, 16 x24,5 cm, 
82 blz. 

De protestantse vereniging van studenten van de Theologische Faculteiten 
in Nederland hield ín Januari 1949 een congres waarvan de vier referaten 
hier zijn gebundeld : 1. Het Avondmaal in de jonge christelijke Kerk (door 
Dr J. N. Bakhuizen Van Den Brink); 2. Woord en Sacrament (Dr H.N. 
Ridderbos) ; 3. Luther en Calvijn over het Avondmaal (Dr G. C. Niftrik) ; 
4. Problemen rond de Intercommunie (Prof. Dr P. J. Maan). 

De werkelijke tegenwoordigheid van Christus in de Eucharistie, eigen 
aan de katholieke leer wordt in geen enkel van deze referaten ten volle 
aanvaard. Prof, Ridderbos staat er het verst van af, doordat hij onze sacramenten- 
leer nog steeds ziet als een « sacramentsautomatisme » waarvan «de wortels 
tot in de heidense aardlagen van de geschiedenis der beschaving doordringen» 
(blz. 24). De heilsmededeling door het sacrament kan, volgens hem, in geen 
enkel opzicht boven die door het woord, de lezing en de prediking van de 
Schrift uitgaan. IMS ES 


*J. LEENHARDT, Le Sacrement de la Sainte Cène (Série théologique 
de lactualité protestante), Neuchâtel, Delachaux et Niestlé, 1948, 
16x24 cm., 128 p. 

M. Leenhardt se propose de mettre en relief les richesses de la Sainte 
Cène en insérant le récit de la Cène dans le cadre préexistant de la Pâque 
juive, et en utilisant les données théologiques et sacramentaires du repas pascal, 
sacrement de la rédemption du peuple de Dieu, Le pain eucharistique, selon 
lui, représente plus que le pur symbole d'une action toute intérieure se 
produisant dans l'âme du fidèle, lors de sa réception. Mais avec autant de 
force il rejette également la position des catholiques, qui font « habiter» la 
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chair du Christ dans le sacrement de la Cène, Présenté jadis par le Christ 
ressuscité et invisible, mais tout aussi activement présent, ce pain n'est plus 
aux yeux du croyant un pain ordinaire. Ce n'est pas non plus son corps. Il 
est le signe efficace de la volonté rédemptrice toujours actuelle de Dieu 
sauvant en Jésus Christ. Et puisque le Christ nous sauva par sa chair 
immolée, M. Leenhardt affirme qu'en un certain sens ce pain, tout en restant 
réellement pain, peut être dit la chair du Christ, lorsque le fidèle y percoit 
le signe de sa rédemption. 

Nous reconnaissons volontiers le caractère religieux intense de ce livre. 
Mais nous regrettons l'âpreté de sa polémique, faisant preuve de ne 
vouloir comprendre la position des catholiques. L’auteur”veut avoir lintention 
d'interpréter le texte Évangélique sans parti pris; il ne cache pas certaines 
difficultés sérieuses pour le point de vue protestant; mais le refus catégo- 
rique d'un sens littéral, fort de son apparente simplicité, rend suspecte 
son interprétation subtile, 

La variété des interprétations protestantes au sujet de la présence du 
Christ eucharistigue, montre à l'évidence la nécessité d'un magistère infailli- 
ble pour diriger les hommes vers la vérité unique au sujet de la révélation 
chrétienne. - M. F. 


C. SPICQ, Spiritualité sacerdotale d'après Saint Paul (Lectio divina), 
Paris, Editions du Cerf, 1948, 23x15 cm.‚, 202 p., 250 frs fr. 

Après son gros commentaire technique et savant sur les Epîtres pastorales 
(coll. Études Bibliques) le R.P. Spicq était en état de nous donner cet 
ouvrage d'un caractère différent que les prêtres aimeront à lire et méditer. 
Il ne s’occupe plus ici d’érudition ou de sèche analyse littéraire, mais il 
dégage et développe les thèmes majeures des lettres à Timothée et à Tite : 
Église, mystère chrétien, sacrement de l'Ordre, apostolat, ministère de la 
parole, piété et vertus du prêtre. 

L'exposé, parfois un peu long, nous trace le portrait lumineux et sédui- 
sant de l'homme de Dieu, idéal selon le cceur de Paul. Il ne s'agit pas d’un 
moralisme accablant, mais d'un ravivement continuel « du don qu’ils ont requ 
de Dieu de par l'imposition des mains, c'est-à-dire de lesprit de force, de 
charité et de sobre bon sens» (Il Tim. Il, 6-7). Ce tableau d'une vie de re- 
ligion et d'amour filial, fondée sur une base théologale intense, avec cette 
mansuétude et cette bénignité qui sont le sceau des authentiques ministres de 
Jésus-Christ, exercera sans doute une influence attrayante sur les lecteurs de 
ce livre. Nous le recommandons vivement. MeeEs 


R. MoLITOR, Het Wijdingssacrament. Vertaald door A. BELLEMANS, 
Tongerlo, St-Norbertus Boekhandel, 1950, 13 x 19,5 cm., 458 blz., 
geb. 155 fr. 

Aan de hand van het Romeinse Pontificaal wil dit werk van Dom Molitor 
in een ongedwongen vorm de gedachtenrijkdom van het priesterschap en zijn 
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onderscheiden orden blootleggen. Het eerste deel is een theologische inlei- 
ding waarin het verband der wijdingen met Christus’ priesterschap en zijn 
Mystiek Lichaam, de zin en de betekenis van het wijdingssacrament belicht 
worden. In het tweede ontleedt S. de draagwijdte en de inhoud van de 
liturgische gebeden, die bij de toediening van lagere en hogere orden ge- 
bruikt worden. 

We kunnen dit werk aan de geestelijkheid ten zeerste aanbevelen omdat 
het voor hen een authentieke bron van echte priesterlijke spiritualeit open- 
stelt. Het is helder in zijn uiteenzetting, diepgaand van gedachte, zo echt en 
eenvoudig van toon, dat men er onvermijdelijk zal naar teruggrijpen om 
dieper door te dringên in de geheimen van het priesterschap. INDIE 


L, Dexs, S. 1, Fractatus de vera religione. Tractatus de Ecclesta Christi (lslementa 
Theologiae Dogmaticae), Braine-le-Comte, Zech & Fils, 1950, 24,5x16 cm.‚, 240 p. 

Ilam antea (Coll. Gand., 1948, p. 362) merita paedagogica huius collectionis 
theologicae exposita sunt. Etiam hoc opus luciditate expositionis, indole systematica 
et soliditate argumentorum eminet. Post unumgquodque caput ad usum discipulorum 
« quaestiones ad repetitionem faciendam» adduntur. Auctor infuxum tractatuum 
G. Van Noort absque dubio subiit et materiam ad « doctrinam communem » restrin- 
gere vult. In tractatu autem dogmatico de Ecclesia elementa quae ultimis annis nova 
sub luce sunt elaborata non sufficienti modo adhibet. AR. 


M. O'Carrorr, C.S.Sp., Maria in deze tijd. Vertaald door W. M. Fruns, S.M.M. 
(Bibliotheca Spiritus), Antwerpen, ’t Groeit, 1950, 19,5x13,5 cm., 144 blz, geb. 69 fr. 
In dit boekje wil S. de actualiteit van de Mariadevotie aantonen. De echte 
toewijding aan Maria ziet hij als de magnetische kracht die ieder christen moet 
aanzetten tot optimisme, omdat hij ze in staat acht de huidige ontkerstening en het 
lauwe katholicisme te omvormen tot een zegetocht van de Kerk naar God. Dat is 
de grondthesis die verder wordt uitgebouwd door de uiteenzetting van enkele ere- 
titels uit de litanie van de H. Maagd : onbevlekte, moeder van God, maagd der 
maagden, middelares van alle genaden, koningin der engelen, koningin der heiligen, 
enz. Het werkje eindigt met de formule der belofte van het Legioen van Maria. 
Sterk in de geest van de Montfort's « Verhandeling over de ware Godsvrucht » mag 
het een geslaagde illustratie genoemd worden van de eretitels van O. L. Vrouw. 
Het werkje leest gemakkelijk, alhoewel de vertaling niet steeds gelukt mag heten. 
AR. 


E. SrAKEMEIER, Ueber Schicksal und Vorsehung, Luzern, Verlag Raber & Cie, 1949, 
22,5x15 cm., 849 biz, geb. 19,50 Zw. Ir. 

Prof. Stakemeier van de Universiteit van Paderborn bestudeert in dit werk de 
vele facetten van het algemeen-menselijk probleem van Noodlot of Voorzienigheid. 
In het eerste deel handelt hij over de rijk gevariëerde vormen die het geloof in het 
Noodlot aanneemt volgens de wisselende wereldbeschouwingen. Hij onderzoekt de 
Noodlotsgedachte in de Taoistische en Confucianistische vorm bij de Chinezen, in haar 
astrologische vorm, in haar mythologische gestalte bij de Grieken en Germanen, in 
de filosofische vorm van de Stoa, in het religieuze fatalisme van de Islam, in haar 
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theologische uitdrukking bij de Protestanten (1° kap.). Verder overziet hij het gesé- 
culariseerde fatalisme van de Moderne Tijden (2° kap.); de oplossingen gegeven 
aan het lijdensprobleem in het Confucianisme en het Bouddhisme, in de Griekse 
tragedie en bij de modernen (38° kap.) ; tenslotte het noodlotsgevoel bij enkele dich- 
ters, die veelal de uitdrukking zijn van onbewust in het volk levende grondideeën : 
Goethe, E. Wieckert, Annette von Droste-Hûlshoff, enz. (4° kap.). Dit deel heeft 
niet slechts historisch belang. Bij de bespreking van het Confucianisme bv. onder- 
zoekt hij de verhouding van het noodlotsgeloof tot de persoonlijkheid, elders de 
vraag of astrologie bijgeloof of wetenschap is, of een opname van het geloof in het 
noodlot in de christelijke geloofsleer mogelijk is, enz. Het tweede «deel van het 
werk is gewijd aan de Voorzienigheidsleer, In de Bijbel (kap. 1) wordt het centrale 
punt van de Voorzienigheidsgedachte verplaatst van de transcendente, persoonlijke 
God (O. T.) naar de figuur van de Vader (bij Christus) en naar Christus (Paulus). 
Op die bijbelse gegevens wordt dan een theologie van de Voorzienigheid uitgebouwd 
volgens de beginselen van S. Thomas (kap, 2). Een meer praktisch apologetisch 
doel beheerst de uiteenzetting van de christelijke theodicee, waar antwoord gegeven 
wordt op de brandende vragen over het lijden van de onschuldigen (kap. 8). Het 
derde deel bevat tenslotte een excursus over het beeld dat de fatalist en de gelovige 
zich vormen over de mens. Enkele fundamentele gedachten worden hieromtrent 
uitgewerkt: de mens als evenbeeld van God, de naastenliefde in andere wereldbe- 
schouwingen en in het christendom, de deugd der Seelengrösze, van de deemoed, 
tijngevoeligheid enz. 

Deze onderwerpen zijn behandeld met Duitse wetenschappelijke nauwgezetheid, 
soms wat stroef, maar toch klaar en leesbaar voor een brede lezerskring. Dat S. 
een belezen man is blijkt uit de talrijke soms heerlijke tekstcitaten van andersden- 
kende schrijvers. Misschien had hij de Schriftleer levendiger kunnen voorstellen 
door, in de zin van Guardini, de christelijke geloofshouding te zien als een deel- 
name aan de zoonsverhouding van Jezus Christus tegenover zijn hemelse Vader. 
Op die wijze had ook de ietwat stroef-klassieke theologieleer meer religieuze waarde 
bekomen. Zijn werk blijft alleszins een stevig gedocumenteerde verzameling van de 
opvattingen over Noodlot en Voorzienigheid. A.R. 


P. Denis, O.P., Les origines du monde et de l'humanité (Études religieuses, n. 670), 
Liège, 50, rue de Fétinne, 1950, 19 x 12,5 cm., 180 p., 48 fr. 

Dans ce livre le P. Denis expose l'éternel problème des origines du monde en 
y donnant une réponse sommaire, incomplète, oui, mais toujours claire. Il y fait 
ceuvre de haute vulgarisation. Il distingue très clairement le point de vue de la 
science, les aspects philosophiques et les questions théologiques. Dans l'explication 
de la doctrine de Gen. 1 nous retrouvons une conception saine, vraiment basée sur 
le donné biblique. L’a. y analyse la doctrine fondamentale du récit en indiquant les 
affinités de forme avec les cosmogonies paiennes; dans ur autre chapitre il expose, 
peut-être trop sommairement, les diverses interprétations du récit. N'est-il pas trop 
large en certains endroits? Comment sauve-t-il le caractère vraiment historique (vero 
sensu, cfr « Humani Generis» du récit (p. 162)? Nous éprouvons également quelque 
peine à suivre l'a. dans son exégèêse de la formule ab initio temporis du Concile du 
Latran. L’ouvrage est sans doute appelé à dissiper bien des malaises chez nombre 
de chrétiens. AR, 
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D'AviGNoN, Sous le voile des Sacrements, (Collection La Prédication Nouvelle) 
(Be Série), Mulhouse-Editions Salvator, Tournai-Casterman, 1949, 12 x 18,5 cm., 
248 p., 54 fr. 

Le contenu doctrinal des sacrements est expliqué d'une manière adaptée à 
instruction des fidèles. L’exposé en est clair et vif, suite aux images parlantes et 
aux anecdotes authentiques dont l'auteur fait usage pour illustrer la doctrine. A la 
fin de la lecture on sera convaincu de lactualité toujours renaissante des sacrements 
du fait qu'ils répondent à un besoin réel du cceur humain. Le prêtre trouvera dans 
ces sermons des modèles, des exemples à proposer quand il aura à traiter ces sujets 
en chaire ou au catéchisme. MEBS 


J. Bourer, Manuel historique des ordinations, Bruges, Desclée De Brouwer, 1950, 
12 x 19 cm., 200 -p., 50 fr. 

Ce livret n'a d'autre ambition que d’offrir aux élèves des séminaires un clair 
résumé de ce que l'on sait actuellement sur l'historique des Saints Ordres, et de 
servir en guide aux ordinands en vue-de la préparation aux ordinations. 

En cela l'auteur a fait bonne oeuvre. Puisse les résultats de son minutieux travail 
être estimé parmi le clergé. M.F, 


THEOLOGIA MORALIS 


J. LECHNER, Wehrhafte Glaubigkeit, Wurzburg, Echter-Verlag, 1048, 
11x19 cm., 204 blz., DM. 3.80. 
TH. GRENTRUP, Hoffen und Vertrauen, ibid., 124 blz., DM. 2.80. 

Deze werken geven een grondelijke ontleding van de twee deugden van 
geloof en hoop die het natuurlijk en bovennatuurlijk leven van de mens be- 
heersen. Het eerste boek is vooral een theologische behandeling van de pro- 
blematiek van het christelijk geloof. Na een inzicht in de natuurlijke zin van 
geloven als onderscheiden van «weten», gaat Schrijver over tot de betekenis 
van het geloof in zijn religieus-christelijke zin. Daardoor sluit het geloof aan 
bij de openbaring in het woord, en in het «Woord» bij uitstek: in Christus ; 
derhalve steunt het ook op het waarheidsmotief «propter auctoritatem Dei 
revelantis». Langs deze weg worát dan verder de dogmatische inslag van 
het geloof, zijn redelijk karakter als rationale obsequium en zijn geschied- 
kundige fundering in de feitelijke revelatie bepaald. Vooral beklemtoont Schrij- 
ver tegen het hedendaagse subjectivisme de noodzakelijkheid het geloof te 
zien van uit zijn object; d. w. z. niet als de hoogste bevinding van de na- 
tuurlijke godsdienstigheid, maar als het verstandelijk aannemen, ofschoon met 
vertrouwen getint, van de transcendente Godsordening in Christus feitelijk 
gegeven. 

Het tweede werk is geschreven in het licht van de Duitse na-oorlogse 
toestanden, waarbij vele mensen bijna wanhopig de toestand van hun volk 
tegemoet zagen. Het heeft echter duidelijk algemene waarde, en is werkelijk 


— 345 — 


diepgaand van gedachte. Schrijver ontleedt hoop en vertrouwen in hun al- 
gemene grondslagen (tijdskarakter van het leven, vermijden der onverschillig- 
heid, positieve waarde van de toekomst), in hun wezen en structuur (ver- 
langen, vertrouwen, vrees) en in hun verhouding tot de menselijke natuur, tot 
het ethische en tot de levenszin. Tenslottestelt hij de verschillende opvattingen 
van de hoop bij Grieken, Romeinen en Christenen tegenover elkander, om 
te besluiten met de bemoedigende invloed van de theologale deugd van hoop 
op de aardse verwachtingen der mensen. 

Deze uiteenzettingen grijpen de lezer aan omdat ze de diepe grondslagen 
der menselijke verzuchtingen integreren in het bovennatuurlijk gegeven van 
geloof en hoop. M.F. 


H. C, RUMKE, Karakter en aanleg in verband met het Ongeloof, 
ge dr., Amsterdam, W. Ten Have, 1949, 13 x 19 cm., 105 blz., geb. 
fn 0 

Schrijver, een psycholoog, tevens psychiater en psychanalist, geeft ons 
hier een diepgaande studie over de psychologie van het ongeloof aan de 
hand van de verschillende trappen van de religieuze beleving. Op grond van 
de gegevens uit eigen innerlijke ervaring en uit de ervaringen opgedaan in 
psycho-therapeutische behandelingen van de meest verschillende mensen, tracht 
hij tegen de Freudiaanse stelling dat geloof een ontwikkelingsstoornis is, 
aan te tonen, dat integendeel het geloof iets is dat ons in de ontwikkeling 
en rijping van ons leven begeleidt, en dat ongeloof een ontwikkelingsstoornis 
is. 

Geloven verstaat hij hierbij eerst in algemene zin als iets vertrouwend 
voor waar houden, en op grond daarvan handelen zonder voldoende intel- 
lectuele gronden: in die zin geloven alle mensen en speelt de intuïtie een 
grote rol. Vandaar verstaat hij ook het geloven in engere zin als het over- 
tuigd zijn dat de oergrond van alle zijn God is, dat de mens tegenover God, 
de oergrond van zijn bestaan, in een afhankelijkheidsrelatie staat, Hem over- 
gave verschuldigd is en die overgave tenslotte als gronddirectief van zijn 
leven aanvaardt. Hier krijgt dan de religieuze intuïtie een grote rol toebe- 
deeld. 

Voor de theologisch geschoolde lezer doen deze elementen van het 
geloof, geput uit de psychologisch-religieuze gedachtenwereld, eerst wonder 
aan. Nochtans kunnen zij de theologie van het geloof met psychologisch in- 
zicht verrijken. Niettemin vragen zij ook een aanvulling door een studie van 
het geloof als het bovennatuurlijke antwoord van verstand, van wil en van gans 
de menselijke persoon aan de (Goddelijke Openbaring. M. F. 


H. DUESBERG, Apologie …… d ceux qui croient, Ze éd., Strasbourg- 
Paris, Le Roux et Cie, 1948, 19 x13 cm, 298 p. 
La nécessité d'une réédition de cet ouvrage déjà longtemps épuisé, manifeste 
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le succès qu'il a obtenu. Comme l'auteur lindique au début «ce dis- 
cours n’a de force probante que pour les chrétiens, car il part de données 
qui sont incontestées seulement parmi eux. On voudrait dessiner à leurs 
yeux harmonie profonde de leur religion avec la nature humaine, et mon- 
trer comment en dépit des apparences, elle comble nos besoins. Disons que 
la religionscatholique est humaine, qu'elle lest à un degré surprenant, et 
cela pour le simple motif qwelle est en même temps divine». 

Il est légitime de partir de la révélation évangélique pour en expliquer 
a posteriori adaptation sans seconde et l'accord parfait à notre nature. C'est 
ce que Dom Duesberg a fait en passant à travers les différents caractéristi- 
ques de notre religion, en tant que religion rituelle, intérieure, intellectuelle, 
morale, sociale, individuelle et religion de la souffrance et de l'amour. 
L’harmonie ainsi établie n'a rien d'un concordisme de surface qui réduirait 
la religion à une sagesse oú il n'y aurait plus de place pour la folie de la 
croix, rien d'une apologétigue qui nous présenterait un Dieu à notre mesure 
et masquerait les exigences de la foíi. 

La lecture de cet ouvrage, qui d’ailleurs n'est pas difficile, apportera 
certes un regard plus profond dans notre religion. M. F. 


V. GEEREBAERT, C.SS.R., Slagwoorden, Leuven, Bibliotheca Alfon- 
siana, 1950, 11x18,5 cm., 330 blz., 50 fr. 

Iedereen kent de weldoende activiteit in defensief en offensief van gods- 
dienst en Kerk, door Pater Geerebaert bij ons volk uitgeoefend. Dit boekje 
van practische apologetica voor het volk zal ongetwijfeld opnieuw zijn weg . 
maken en velen de mogelijkheid bieden aan de slagwoorden en opwerpingen 
die onder het volk opgang maken, een afdoend antwoord te schenken. Pater 
Geerebaert behandelt achtereenvolgens de slogans tegen de godsdienst, tegen 
de priesters en tegen de Kerk. Waar het pas geeft, slaat hij niet eenvoudig 
de aanvallen der tegenstrevers af, maar schuift zijn Stellingen vooruit om de 
gelovigen op de schoonheden van onze godsdienst te wijzen. 

Aanbevolen aan de velen, vooral leden van studiekringen en K. A.-groe- 
peringen, die soms in zwijgende voorzichtigheid of vrees het antwoord schul- 
dig blijven op deze slagwoorden. M. F. 


B.A.G. VROKLAGE, S.V.D., Primitieve mentaliteit en zondebesef bij 
Beloenezen en enige andere volkeren, Roermond-Maaseik, Romen en 
Zonen, 1949, 17 x12 cm., 142 blz. 

Deze studie ig de vrucht van een onderzoekingsreis gedurende de jaren 
1936-1938 gemaakt in Centraal Timor en West-Flores in Oost-Indonesië 
gelegen. Dit materiaal zal eerstdaags verschijnen in een driedelig groot werk 
over ethnologie, doch de gegevens over het zondebesef der Beloenezen 
bleek van theologisch standpunt en ín verband met speciale theologische pro- 
blemen zo belangrijk en nuttig, dat de schrijver het afzonderlijk uitgaf. Het 
blijkt uit dit materiaal, hoe de primitieve mentaliteit nopens de- zonde 
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sterk van de Westerse verschilt. De Beloenezen kennen de zonde bijna 
niet als religieuze overtreding van de wet van God, doch hoofdzakelijk als 
vergrijp tegen de voorschriften der voorouders. Deze wetten omvatten slechts 
zes of hoogstens zeven van de Tien Geboden. De overtreding ervan brengt 
geen zondesmet mede, doch vaak een physieke straf. Dientengevolge zijn 
zedelijk berouw en goed voornemen onbekend. Door een offer wordt alle 
zondeschuld goed gemaakt. Er bestaat geen onderscheid tussen vrijwillige en 
onvrijwillige zonden, en interne zonden worden niet als kwaad erkend. 

Al deze kenmerken van het zondebesef van dit overigens gezond maar 
kinderlijk volk, doen terecht voor de missionaris en de theoloog de vraag 
oprijzen of deze mensen ja dan neen kunnen zondigen, en maken zeker de 
opvoeding tot inwendige moraliteit en de vorming van het geweten in chris- 
telijke zin uiterst moeilijk. AE en 


HISTORIA BCCLESIASTICA 


G. SCHNÜRER, Kerk en Beschaving in de Middeleeuwen, Drie de- 
len, Tweede druk, Haarlem, N.V. Drukkerij De Spaarnestad, 1949- 
1950, 15,5 x22,5 cm., XVIII + 468, XIV + 614, XII + 476 bl., geb. 
12E TLOE 

Dr Gustav Schnürer (1860-1942), afkomstig van Jätzdorf in Silezië, was 
van 1889 tot het jaar van zijn dood hoogleraar aan de katholieke universiteit 
van Freiburg in Zwitserland. Naar het voorbeeld van Fr. Ozanam (1813- 
1853), hoogleraar in de buitenlandse literaturen te Parijs en van G. Kurth 
(1857-1916), professor in de geschiedenis aan de universiteit van Luik, hield hij 
zich bij voorkeur bezig met de cultuurgeschiedenis in de Avondlanden : met 
het opsporen van de oorsprong en de ontwikkeling der Westerse beschaving ; 
doch waar Ozanam die ontwikkeling volgde tot de 13° eeuw, de tijd van 
haar hoogste bloei, en waar Kurth niet verder ging dan de tijd van Karel 
de Grote, de periode van haar eerste ontplooiing, daar breidde Schnürer 
zijn onderzoek uit tot het einde der Middeleeuwen en over de Baroktijd 
heen tot de 18° eeuw. Geheel zijn leven was aan dat omvangrijk werk ge- 
wijd. Wat hij publiceerde bleef bij een algemene verhandeling, voor bijkomstig- 
heden hier en daar misschien wel voor aanvulling vatbaar, maar in haar 
geheel zo grondig en solied, dat ieder die voortaan voor verdere weten- 
schappelijke studie haar terrein wil betreden, met haar rekening zal moeten 
houden. 

De eerste rijpe vrucht van Schnürer's arbeid, tevens zijn hoofdwerk, was 
zijn Kirche und Kultur im Mittelalter in drie delen. Het eerste deel verscheen 
in 1924, het tweede in 1926 en het derde in 1929. Zo schitterend was de 
bijval dat de onderscheiden delen na korte tijd respectievelijk nieuwe uitga- 
ven beleefden. Geen wonder trouwens! Men stond hier niet voor een 
eenvoudig wetenschappelijk leerboek van de geschiedenis der Middeleeuwen, 
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maat voot een magistrale synthese van de middeleeuwse beschavingsge- 
schiedenis. 

De hoofdgedachte komt hierop neer: de katholieke Kerk heeft de ver- 
worvenheden van de Grieks-Romeinse cultuur, die dreigden verloren te gaan 
in de storm van de grote volksverhuizing bij het einde der Christelijke 
Oudheid, van totale ondergang gered en die samen met de kostbare parel 
van de Blijde Boodschap overgemaakt aan de jonge aankomende heidense 
Germanen. Uit de harmonische versmelting van die drie elementen : Grieks- 
Romeinse cultuur, Evangelie en Germaanse ontvankelijkheid, door de katho- 
lieke Kerk samengebracht, ontstond de Europese beschaving. Dus geen 
tegenstelling maar nauw verband tussen Kerk en cultuur: de katholieke 
Kerk staat aan het begin van de Westerse beschaving en leidt geheel haar 
ontwikkeling. 

Het zou ons te ver brengen het meesterstuk van de Freiburgse hoog- 
leraar verder te ontleden. We willen alleen nog dit zeggen: de eerste 
Nederlandse editie van het werk (1939-1941) was ook een waar succes, en 
we wensen de tweede (1949-1950) even goed heil. Ze is typographisch beter 
verzorgd als de eerste en in de bibliographie vindt men alle belangrijke 
Nederlandse studies in boeken en tijdschriften tot in 1949 verschenen. Kerk 
en Beschaving in de Middeleeuwen van G. Schnürer is een werk dat elke 
katholieke intellectueel moet doormaken. Het zal hem leren, objectief, wat 
de katholieke Kerk in de loop der tijden voor Europa op cultureel gebied 
gedaan heeft en het zal zijn vertrouwen in die Kerk voor de toekomst 
verstevigen. VES 


A. SIMON, L'Église catholique et les Débuts de la Belgique indépen- 
dante, Wetteren, Editions Scaldis, 1949, 16,5 x25 cm, 148 p. 

ID., Le Cardinal Sterckx et son Temps (1792-1867), (Faculté univer- 
sitaire Saint-Louis à Bruxelles), T. 1, L'Eglise et l'Etat, T. II, 
L'Église dans l'État, Wetteren, Éditions Scaldis, 1950, 16,5 «25 cm, 
XX + 624 p., 480 p. 

Dans le premier ouvrage le savant professeur de la faculté Saint Louis à 
Bruxelles étudie les attitudes et les positions prises par l'Eglise de l'Etat 
belge au début de notre indépendance. D’une part la nouvelle Constitution 
en finissait d'un coup avec le régime séculaire d’union, auquel ils étaient 
habitués et les plagait, entièrement séparés, lune en face de l'autre. D'autre 
part, pour rendre possibles la vie interne et l'existence internationale du 
nouvel État, il fallait le concours de la majorité catholique du pays. 

L’A. décrit d’abord les influences, surtout celles de larchévêché de 
Malines et du Saint-Siège, qui inclinêrent les catholiques belges vers le 
nouvel État; puis, il relate les interventions habiles de Léopold 1, qui lui 
valurent lattachement de l'épiscopat, du clergé et des fidèles à sa personne, 
et aux nouvelles institutions; enfin, il évoque les origines de l’épineuse 
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question de «l’Enseignement public», les divers conflits et les efforts, 
accomplis surtout par le cardinal Sterckx, pour aboutir à des solutions 
conciliatrices. 

Un brillant exposé, basé sur une étude approfondie des principaux 
travaux historiques, sur un examen fouillé de fonds importants, conservés 
dans les archives de l'archévêché de Malines, du Vatican et du Ministère des 
Affaires étrangères à Bruxelles, et d'une correspondance privée aussi intéres- 
sante que volumineuse. 

Dans le second ouvrage l'historien évoque la vie, lceuvre et âme du 
cardinal Sterckx. Durant tout son épiscopat qui correspond à la période de 
la formation du « mode d'être » de notre pays, son Eminence s'est attaché 
inlassablement à conserver le caractère catholique de la Belgique. 

Une première partie de louvrage raconte la vie d'Engelbert Sterckx, 
depuis sa naissance (1792) jusqu'à son élévation à l'épiscopat (1832), en 
particulier son rôle comme vicaire général de l'archevêque de Malines 
Méan depuis 1827. Une deuxième partie rapporte les nombreuses péripéties 
de la lutte engagée par Mer Sterckx jusqu’á la fin de sa vie (1867) pour 
sauvegarder les droits de la religion envers l'État et pour maintenir le 
caractère catholique de nos institutions. Une troisième partie fait connaître 
lVarchevêque en tant que pasteur des âmes du diocèse de Malines : son 
ardeur pour la formation, l'organisation et la sanctification du clergé diocé- 
Sain, son empressement pour les congrégations religieuses, son zêle aposto- 
lique pour la sanctification des âmes. Une quatrième partie retrace l'action 
du primat de Belgique pour assurer lunion de l'épiscopat et le progrès 
religieux de sa province ecclésiatique, sa promotion au cardinalat, ses rapports 
avec Rome et la nonciature de Bruxelles, son intervention dans les affaires 
internationales, sa part dans le rétablissement de la hiérarchie épiscopale en 
Hollande, son action missionnaire. Une cinquième et dernière partie dépeint 
âme du grand archevêque de Malines et donne le récit de ses derniers jours. 

L'exposé limpide et vibrant, fruit mûr de nombreuses années d'études 
et de recherches sur l'épiscopat du cardinal Sterckx, montre que YA. pos- 
sède son sujet à fond. L’originalité de louvrage réside surtout dans la 
masse impressionnante de renseignements, qu'il tient pour une grosse part de 
documents inédits. Il nous offre un ouvrage vraiment remarquable. Faisant 
connaître une des plus grandes personnalités religieuses de notre histoire 
nationale, il ouvre des perspectives intéressantes sur une quantité de questions 
toujours actuelles, 3 EA 


P.E. VALVEKENS, O. Praem., De Inquisitie in de Nederlanden der 
zestiende Eeuw, (Catholica), Brussel-Amsterdam, De Kinkhoren, 1949, 
14x 23 cm., 248 bl., gen. 110 fr. 

Vooraleer te spreken over de Inquisitie in de Nederlanden, behandelt 
de A, de Inquisitie in ’t algemeen. Hij geeft een histirisch overzicht van 
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het ontstaan, de ontwikkeling en de uitbreiding der Inquisitie, een ontleding 
van de proceduur der inquisitoriale rechtbanken en van de rechtspleging, 
zoals ze door de voornaamste inquisiteurs werd toegepast en een onderzoek 
vande straffen, die werden uitgesproken. Hij bespreekt enkele processen die 
nogal ophef maakten en eindigt met een beoordeling van de instelling. 

De verhandeling over de Inquisitie in de Nederlanden der zestiende 
eeuw beschrijft de theorie en de praktijk van de repressie zoals ze hier in 
die tijd voorkwamen. De A. meent drie perioden te kunnen onderscheiden. 
De eerste periode omvat de dertig eerste jaren van de zestiende eeuw, die 
tamelijk rustig verliepen ; de tweede periode gaat tot 1550 en is gekenmerkt 
door een hard optreden tegen de anabaptisten ; de derde periode begint met 
de strenge plakkaten van Keizer Karel. Maar de Inquisie was geen mono- 
polie van de katholieken. Ze werd ook toegepast door protestantse gezag- 
voerders, al droeg ze bij hen niet dezelfde naam. De A. onderzoekt wat 
Luther en Calvijn op dat gebied toelieten en eisten. Als slot volgt een beoor- 
deling van de Inquisitie in de Nederlanden. 

Dit posthume werk van Dr P. Em. Valvekens, overleden in 1944, is 
bedoeld als hoge vulgarisatie en kan voor zoveel als welgeslaagd aanzien 
worden. EES 


EF. MOENS, Dr., De gothische Doksalen in België, (Maerlant-biblio- 
theek XXII), Antwerpen, De Sikkel — Utrecht, W. De Haan, 1950, 
19,5 x 25,5 cm., 48 bl., 25 illustraties buiten tekst, ing. 95 fr., geb. 
120 fr. 


Na een woord over de benaming van het doksaal, zijn oorsprong, zijn 


ontwikkeling en zijn rol in de christelijke kunst, volgt een studie over de 
nog bestaande en verdwenen gothische doksalen van ons land. De A. tracht 
de gegevens over dit onderwerp vroeger verschenen, waar het kan, met 
nieuwe elementen aan te vullen en aan de hand vari de verworven inlich- 
tingen, waar het past, nieuwe hypothesen voor te stellen, omtrent de 
ouderdom of omtrent de maker van die doksalen, waarvan de geschiedenis 
tot zover onbekend is. 

Een interessant overzicht dat eindigt met een uitgebreide bibliographie 
en een rijke, passende illustratie. BE: 


THEOLOGIA ASCETICA 


C. MARMION, O.S.B., Met lijden en wij (Bibliotheca Spiritus), 2e 
druk, Antwerpen, ’t Groeit, z.d., 25x16 cm., 239 blz., geb. 159 fr., 
gen. 130 fr. 

In 1941 werden door Dom R. Thibaut onder de titel Face à la souf- 
france uit de werken van Dom Marmion een aantal teksten verzameld, die 
bizonder geschikt lijken voor personen die lijden. Het is een keuze van 
uittreksels uit Marmion’s gekende hoofdwerken, uit zijn geestelijke brieven 
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en uit zijn persoonlijke aantekeningen. Een eerste deel is gewijd aan de 
persoon van Christus en aan verschillende aspecten van zijn verlossend 
offerleven ; een tweede deel aan de gesteltenissen waardoor wij deelnemen 
aan het lijden en het verlossingswerk van Christus ; een derde aan enkele 
vormen van ellende en beproeving. Verder worden nog de vruchten van het 
christelijk lijden aangetoond en het eindpunt er van: de deelname aan Chris- 
tus’ eeuwige heerlijkheid. Dom Marmion was een volleerd theoloog, wiens 
werken steeds steunen op het dogma en op de katholieke theologie; hij 
was een beschouwende ziel; hij was bovendien een ware apostel, bezield 
met een begrijpende goedheid, die zin en gevoel heeft voor het menselijke 
in het lijden. Bestaan er betere titels ter aanbeveling van een boek over 
het lijden ? AR. 


K. CRUYSBERGHS, De Goede Herder, Antwerpen, 't Groeit, 1950, 
22 x 14 cm, 262 bl., geb. 150 fr., ing. 120 fr. 

In zijn eerste deel brengt dit boek priestermeditaties over de zielzorg, 
in zijn tweede levensbeschrijvingen en beschouwingen van en over «goede 
herders uit ons volk». Drie parabelen maken het onderwerp uit van de 
overwegingen : de parabels van de Goede Herder, van het verloren schaap 
en van de verloren Zoon. Schrijver vermijdt een te ver doorgedreven allego- 
rische verklaring van de schrifttekst, en laat aan de parabelen de zin en de 
bedoeling die ze van Jezus hebben meegekregen. De grote figuren uit onze 
clerus, wier leven door de auteur met kunde en sympathie wordt beschreven, 
hebben God en hun volk in ware heldhaftigheid gediend, hoewel geen onder 
hen tot nog toe tot de eer der altaren verheven werd. Hun voorbeeld mocht 
niet vergeten worden en daarom heeft Mgr Cruysbergs goed gedaan het 
leven van die voorbeeldige priesters te beschrijven als de praktische verwe- 
zenlijking van het ideaal van de Goede Herder. 

De faam van Mer Cruysberghs moet niet meer worden gemaakt: zijn 
werken worden gretig gekocht, aandachtig gelezen en overwogen door de 
priesters van Noord en Zuid. Ook dit boek van de grote predikant gaat 
een sukses tegemoet, want het is een pastorale retraite van de beste soort, 

Pl 


Rabboni, Eenvoudige overwegingen door de bestuurster van het 
retraitehuis « Prinsenhof » te Brugge, 5 dln. Brugge, de Kinkhoren, 
1950, 15 x 9 cm, ingen. 38 fr., geb. 55 fr. per deel. 

De achtste uitgave van deze eenvoudige overwegingen, die het aantal 
exemplaren ervan brengt op 23.000, getuigt van de grote bijval die deze me- 
ditaties bij de religieuzen hebben gekend. Dit succes is gegrond want deze 
beschouwingen zijn zeer geschikt om de jonge meisjes vooral te leren over- 
wegen over de komst en de geboorte, het leven en de lering, het lijden 
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en de dood, de verrijzenis en glorie van O.L. Heer. Zij zullen haar aan- 

zetten tot een diep, inwendig, echt christelijk leven en haar brengen tot het 

geluk hier en hiernamaals. — De uitgave van het werk is zeer verzorgd. 
Poels 


L. TRESE, Broze Vaten, Antwerpen, Sheed Ward, 1950, 18,5 x 12,5 
cm. 140 blz., geb. 65 fr. 

Priesters met drukke bezigheden, die het literair genre en de rake 
humor van een Amerikaanse pastoor tot zijn juiste verhoudingen kunnen 
herleiden, zullen aan de lezing van dit boek deugd en verpozing beleven. 
Het is een dagboek dat de eenvoudige gebeurtenissen van een gewoon priester- 
leven, te beginnen van 6 u. 30 tot 23 u. 30 eerlijk, vroom en prettig be- 
schrijft. Men mag niet alles wat in dit boek staat tot op de letter geloven 
en aanvaarden, men zal steeds onderscheid maken tussen de luimige, soms 
ietwat overdrevene voorstelling en de ernstige zaken die hierdoor worden 
uitgedrukt. Alles bijeen genomen is de lezing van dit dagboek verheffend en 


stichtend, aangenaam en verpozend. Wij durven het daarom gerust aanbevelen. 
Baelde 


THEOLOGIA PASTORALIS 


G, THirs, Wezen en spiritualiteit van de diocesane geestelijkheid, 
Nederlandse vertaling door J. VERMEULEN, Brussel-Amsterdam, De 
Kinkhoren, 1950, 14 x 23 cm, 345 blz., 120 fr. 

Kan. Prof. G. Thils geniet een onbetwiste faam als verdediger van de 
diocesane geestelijkheid. Met een zekere fierheid zet hij in dit werk het wezen 
en de spiritualiteit van de diocesane clerus uiteen. Hij doet dat in vier delen. 
In het eerste brengt hij ons terug naar de bronnen: het werk en de geest 
van de Apostelen. In het tweede leert hij ons de lessen welke bevat liggen 
in de wijdingsformules van het Romeins Pontificaal. Het voorlaatste deel 
wordt door schrijver gewijd aan de studie van het wezen der diocesane 
geestelijkheid en het laatste aan de spiritualiteit van de diocesane priester. 

Een merkwaardig boek, waarvan E. H. Vermeulen een goede vertaling gaf 
en waaraan de uitgever typographisch veel zorg heeft besteed. Piels 


A. SCHROTT, Seelsorge im Wandel der Zeiten, Graz, Styria-Verlag, 
1948, 20 x 13 cm, 236p., S. 2,88. 

Le présent volume contient une Étude sur l'origine et l'histoire de l’apostolat 
pastoral depuis la fondation et l'érection de la paroisse jusqu’ à nos jours. 
Il est divisé en trois parties, la première contient un aperqu historique sur 
activité pastorale depuis la fondation de la paroisse jusqu’ au Concile de 
Trente, la deuxième étudie le renouveau du ministre paroissial par le 
Concile de Trente, la troisième enfin expose les changements de méthode 
dans l'activité pastorale pendant la période moderne, C'est un livre très 
intéressant, Ps: 
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FR. ARNOLD, Grundsätzliches und Geschichtliches zur Theologie der 
Seelsorge, Freiburg, Herder, 1949, 23 x 15 cm, 172 p. 

Le professeur de théologie pastorale de luniversité de Tübingue soumet 
dans ce livre le ministêre pastoral de l'Eglise à un examen théologique et 
historique. Le volume se compose donc de deux parties. Dans la première 
auteur examine et critique l'apostolat caractérisé par l'anthropocentrisme des 
temps modernes, aussi bien que la réaction liturgique, qui ne voit que le culte. 
L'apostolat de I'Église est divin et humain; il porte la parole et la vie de 
Dieu aux hommes, mais il doit pour cela atteindre et convertir les hommes 
et les mener vers Dieu. L’apostolat véritable de l'Eglise doit donc s’élever 
vers Dieu et sincliner vers l'homme; il doit acheminer l'homme vers Dieu. 
L'auteur démontre dans la partie historique de son livre que telle a été la 
conception des Pèêres de l'Eglise et des scholastiques. C'est un ouvrage 
vraiment érudit et intéressant. Ee a 


A. COOL, O. F. M., Handboek van de katholieke verpleegster, Meche- 
len, S. Franciscusdrukkerij, 1950, 16 x 10 cm., 425 bl., geb. 80 fr, 

Na een inleiding en een voorafgaand hoofdstuk waarin gehandeld wordt 
over de roeping van de ziekenverpleegster en enige begrippen van de alge- 
mene zedenleer, is dit handboek samengesteld uit vier grote delen. De plich- 
ten van de ziekenverpleegster tegenover zichzelf, haar omgeving en de zieken 
die zij te verzorgen heeft, worden onder vorm van vragen en antwoorden, 
uiteengezet. Het laatste deel bevat een rituaal van de verpleegster. 

Dit handboek is sober, klaar en met veel praktische zin geschreven. Over 
het algemeen is het boek ook nauwkeurig en juist. De kordate veroordeling 
echter die schrijver over de leucotomie uitspreekt, kunnen wij niet aanvaar- 
den, zij is op zijn minst voorbarig en niet gemotiveerd. Dit neemt echter 


niet-weg dat dit handboek goede diensten aan de verpleegsters kan bewijzen. 
albe 


H. URS VON BALTHASAR, S. J., Laïcat et plein Apostolat, Liège, La 
Pensée Catholique, 1949, 17 x 11 cm, 102 p. 

Par la constitution apostolique Provida Mater (1947) VÉglise a reconnu 
officiellement les associations de laïcs qui se forment sur le modèle des 
Ordres religieux. Les Instituts séculiers, qui se développent actuellement 
dans la plupart des pays catholiques, sont en effet incorporés par cet acte 
officiel du Saint-Siège dans le droit canonique et subordonnés à la Sacrée 
Congrégation des Religieux. Ces instituts groupent des laïcs qui suivent les 
conseils évangéliques pour atteindre la perfection et pour exercer pleinement 
Papostolat chrétien. 

Tandis que l'Action catholique tâche de former des laïcs â l'apostolat 
chrétien dans les différents milieux de la vie profane, Provida Mater ratifie 
les associations de laïcs qui se forment sur le modèle des Ordres religieux, 
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afin de donner à l'apostolat des laïcs un maximum de rendement. On voit 
de suite que les deux mouvements se rencontrent en un point dont la déter- 
mination peut être d'une importance décisive pour la structure actuelle et 
future de l'Eglise. 

Dans ce petit livre, vraiment intéressant et suggestif, l'auteur étudie 
les conséquences — effets nécessaires ou déductions libres — du croisement 
de lAction catholique et des Instituts séculiers. Il ouvre parfois des per- 
spectives larges et riches de conséquences. Son opuscule reste toutefois une 
ébauche expressive, mais qui attend encore le fini et le modelé de l'oeuvre 
pleinement développée. Bel 


LITURGIA 


E. BERBUIR, Das Kirchenjahr in der Verkündigung. I Teil, Septua- 
gesima bis Pfingsten, Freiburg, Herder, 1949, 19 x 12 cm., 340 p., 
D. M. 8,50; // Teil, Erster bis siebzehnter Sonntag nach Pfingsten, 
Freiburg, Herder, 1950, 19 x 12 cm., 312 p., D. M. 8.50 ; Z/I Teil, 
Achtzehnter Sonntag nach Pfingsten bis letzter Sonntag nach Epipha- 
nie, Freiburg, Herder, 1950, 19 x 12 cm., 472 p., D. M. 12.50: 
Depuis la fin de la deuxième guerre mondiale les collections de médi- 
tations et de sermons liturgiques se succêdent rapidement. Nous présentons 


ici à nos lecteurs une nouvelle trilogie commentant la liturgie des dimanches. 


L'auteur s'est proposé d’aider les prêtres à faire des sermons liturgiques, 
afin de faire comprendre aux fidèles la beauté de la liturgie. Il en donne 
une explication solide, basée sur une connaissance remarquable de la Bible 
et des écrits des Pères de l'Eglise. Nous signalons comme une particularité 
assez étrange que l'auteur commence son commentaire de l'année liturgique 
par une explication de la liturgie du dimanche de la Septuagésime. Ce fait 
ne diminue en rien la valeur de son commentaire. Pa 


DOM GUEÉRANGER, L'année liturgique, II. Septuagésime, Carême et 
Passion. Tournai, Desclée, 1949, 16,5 x 1f cm., 1028 p., broch. 
140 fr., rel. 170 fr. 

Les moines de Solesmes font ceuvre excellente en rééditant l'Année 
liturgique de Dom Guéranger. Le deuxième volume traite de la période de 
la Septuagésime, du Carême et de la Passion. Un livre, qui a été traduit 
dans presque toutes les langues de l'Europe et qui a été à la source de la 
piété liturgique, n'a vraiment pas besoin de recommandation. Il trouvera 
certainement bon accueil et les prêtres lui garderont la confiance qui, depuis 
un siècle, ne s'est jamais démentie, Pal: 
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FR. TILLMANN, Die Sonntäglichen Evangelien im Dienste der Predigt 
erklärt, Düsseldorf, PatmosVerlag, 1950, 22 x 14 cm, 864 p. 

La prédication de l’Évangile restera toujours le devoir primordial du 
prêtre. L'homélie du dimanche doit donc être soigneusement préparée. Il en 
résulte que chaque prêtre doit posséder au moins un commentaire exact 
de la péricope évangélique donnant en même temps une application pratique 
à la vie religieuse et morale des chrétiens. 

Le présent volume me paraît être un chef-d'ceuvre du genre homélitique. 
Rédigé par un professeur d'université, qui fut en même temps voué au 
ministerium verbi, il constitue une synthèse admirable de la théorie et de la 
pratique: theoria et praxis osculatae sunt. L'introduction, tragant d’abord 
Phistoire de l'homélie en six paragraphes pour en exposer ensuite la théorie 
en quatre parties, est faite par le Dr A. Brandt. Le commentaire de la 
main du professeur Tillmann, est divisé d'aprés l'année liturgique. De la 
péricope Éévangélique de chaque dimanche lauteur donne d’abord la traduction 
d'après la Vulgate, ensuite d'après le texte original. Le commentaire, n’étant 
pas écrit pour des professeurs d'exégèse mais pour des prêtres dans le 
ministère, n'est pas encombré de critique textuelle ni surchargé de notes 
et de références bibliographiques. L'exposé est clair et méthodique, le 
style est soigné, la lecture en est relativement facile. L’auteur toujours 
rattache l’évangile du dimanche à la vie réelle de Jésus et il en démontre 
la valeur kèrygmatique. Heureusement louvrage n'est pas un sermonnaire 
compilant des homélies totalement achevées. Il veut aider et faciliter 
le travail préparatoire du prêtre, qui doit s’assimiler toujours la matière 
de son sermon par une étude et méditation personnelles, afin d'en être 
convaincu et de parler avec persuasion: pectus est quod facit disertos. 

Cet ouvrage remarquable est un véritable instrument de travail que 
nous recommandons vivement à tous les prédicateurs. |A) AS 


FR. TILLMANN, Die Sonntäglichen Episteln im Dienste der Predigt 
erklärt, Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1950, 22 x 14 cm., 740 p. 

Stimulé par le succès obtenu par son commentaire de l'évangile des 
dimanches de l'année liturgique, le Dr Tillmann s'est décidé à publier un 
volume analogue contenant lexplication des épìtres dominicales. La tâche 
était difficile, vu que les épîtres sont généralement écrites par les apôtres 
pour donner une solution des difficultés locales dans les communautés 
chrétiennes primitives. L'auteur a toutefois réussi à en donner une applica- 
tion pratique à la vie religieuse et morale des chrétiens d’'aujourd'hui. Le 
commentaire que l'auteur fait de lépître si difficile du 4° dimanche du 
Carême en constitue la meilleure preuve. 

Le présent volume a toutes les qualités du précédent. Il mérite le 
même éloge et la même recommandation, PL, 
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V. SCHURzZ, Wie heute predigen? Stuttgart, Schwabenverlag, 1949, 
1850112 cm, 215 p: ï 
Le problême de la prédication est à l'ordre du jour. En Allemagne 
surtout plusieurs publications de théologiens et de prédicateurs renommés 
proposent un renouveau kèrygmatique. Le présent volume constitue une 
étude de ce renouveau tant pour le contenu que pour la forme. Il est divisé 
en deux parties. L'auteur met d’abord en relief les points de la doctrine 
chrétienne qui correspondent aux aspirations actuelles des hommes. Dans la 
deuxième partie l'auteur étudie la forme de la prédication chrétienne ; les 
différentes qualités d'un bon sermon y sont successivement examinées. 
Pal, 


HAGIOGRAPHIA 


L. HUYGHEBAERT, Sint Hubertus Patroon der Jagers in Woord en 
Beeld, Antwerpen, De Sikkel, 1949, 19 x25 cm, 362 bl., 172 afbeel- 
dingen, ing. 400 fr., geb. 460 fr. 

Na een voorspoedige jacht op materiaal in bibliotheken en archieven, 
behandelt de A. achtereenvolgens: het leven en de mirakelen van de H. 
Hubertus, patroon der jagers, beschermheilige tegen hondsdolheid en andere 
«dullickheden >, zijn attributen of kentekens, de verering van zijn relikwieën, 
de oprichting van de adelijke St. Hubertusorden, het gebruik van beeldekens 
en dergelijke als behoedmiddel tegen de razernij, het aanwenden van gewijd 
brood en water, het ontstaan van gilden en broederschappen ter ere van St. 
Hubertus, de kerken, kapellen en altaren aan zijn eredienst toegewijd. 

Een mooi uitgegeven boek met boeiende inhoud en rijke illustratie aan 
liefhebbers van jacht, geschiedenis en folklore warm aanbevolen. VERD 


J.B.W.M. MOLLER, pr., Sint Liduina van Schiedam in de mystiek en 
in haar tijd, 's Gravenhage, Pax — Antwerpen, 't Groeit, 1948, 19 x 
26 cm., 402 bl., geb. 239 fr, 

De H. Liduina leefde van 18 Maart 1380 tot 14 April 1433, middenin de 
overgangsperiode van de Middeleeuwen naar de Nieuwe Tijden, een periode 
op kerkelijk gebied vooral gekenmerkt, enerzijds door het Westers Schisma 
met zijn vele nadelige gevolgen, anderzijds door de Moderne Devotie met al 
haar verheffende invloed op clerus en volk. 

De ouders van de heilige waren kleine mensen. Haar jeugd was tamelijk 
hard en verliep zonder bijzondere gebeurtenissen, behalve dat zij door de 
H. Maagd werd toegelachen en dat zij het voornemen maakte zich geheel aan 
God toe te wijden. In 1396 werd zij ziek, Langzamerhand leerde zij begrij- 
pen dat zij in vereniging met Jezus Christus moest lijden voor de uitboeting 
der zonden van haar tijd. Zij werd een van de grootste boetelingen en ex- 
statische heiligen van alle tijden. 

De auteur verdeelt zijn werk over de heilige in zeven boeken: In. het 
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eerste boek schetst hij een treffend beeld van de tijd waarin zij leefde; in 
de overige beschrijft hij met vaardige pen achtereenvolgens haar jeugd, haar 
lijdensnoviciaat, haar loutering, haar vereniging met Jezus Christus. haar ex- 
statisch leven, haar geestelijk huwelijk met haar goddelijke Bruidegom, haar 
dood. Af en toe ontmoet men een betekenisvolle tekening. De laatste veer- 
tig bladzijden van het werk bevatten literatuuraanduidingen, toelichtingen en 
aantekeningen in verband met allerhande in de biografie behandelde punten. 

Waarlijk een voortreffelijke studie zoals we er weinig bezitten in de 
nederlandse hagiografie. Aan de uitgave werdenook de beste zorgen besteed, 

EE, 


J. STIÉNON DU PRÉ, Sainte Catherine de Bologne, (Les Iles), Bruges, 
Desclée, De Brouwer, 1949, 13x20 cm, 234 p. 

Sainte Catherine de Bologne, de la famille patricienne Vigri, naquit à 
Bologne en 1413. Elle passa sa jeunesse à la cour princière d'Este, se fit 
clarisse â Ferrareen 1431, et devint abbesse du couvent de son ordre à Bologne 
en 1456, charge qu'elle occupa jusqu’à sa mort en 1463. 

Dans la composition de son ouvrage l'A. attache d'une part un attention 
spéciale à la description du milieu historique, dans lequel Catherine de 
Bologne vécut. Il s'applique d'autre part à mettre en lumière les idées fon- 
damentales, qui ont guidé la sainte dans sa vie et ses écrits, principes que 
notre temps ne devrait pas moins connaître et mettre en pratique. Il possède 
son sujet à fond et l'expose avec élan artistique. ENE: 


BIOGRAPHIA 


N. DE Rooy, PR., Monsieur Vincent, Antwerpen, 't Groeit — ’s Gra- 
venhage, N.V. Uitgeversmaatschappij Pax, 1949, 15 X21 cm.‚, 416 bl, 
158 fr. 

ID., Frédéric Oganam, Antwerpen, 't Groeit — ’s Gravenhage, N.V, 
Uitgeversmaatschappij Pax, 1948, 14x20,5 cm.‚, 286 bl., 121 fr. 

Het eerste boek is een levensbeschrijving van de H. Vincentius a Paulo 
naar een geiĳkte franse formule genoemd «le grand saint du grand siècle >. 
Hij leefde van het laatste kwartaal van de 16° tot het laatste kwartaal 
van de 17° eeuw. 

Aan de hand van naar zijn mening historisch verantwoorde gegevens, doet de 
A. de heilige voor onze verbeelding als ’t ware herleven, midden in de grote en 
kleine mensen, de vele belangrijke gebeurtenissen, de schitterende en vuile toestan- 
den van Frankrijks gulden eeuw, zoals hij die moet gekend hebben. Mees- 
terlijk weet de A. zijn veelzijdige kennis van St Vincentius en zijn tijd te 
verwerken en tot een merkwaardige synthese uit te bouwen. 

Het tweede boek stelt op interessante en degelijke wijze de sym- 
pathieke Parijse universiteitsprofessor Ozanam voor. Zijn leven dat slechts 
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veertig jaren duurde, viel samen met de bewogen periode van de Franse 
restauratie en van de Juli-Monarchie (1813-1853): de tijd van de opkomst 
der moderne groot-industrie, te wijten aan de toepassing van de nieuw uit- 
gevonden stoom- en electriciteitsenergie; de tijd van de verdere ontwrichting 
der sociale en economische verhoudingen, reeds zozeer geschokt door de 
Franse revolutie van 1789; de tijd van de eerste verspreiding der theoriën 
van Marx en Engels; de tijd vooral van het herstel van het katholicisme in 
Frankrijk en omliggende landen, na de zware slagen hem door de goddeloos- 
heid der revolutie en de tyrannie van Napoleon toegebracht. 

Velen kennen Ozanam slechts als de stichter van de Vincentiusconferen- 
ties. Hij was een man die een open oog had voor al de grote culturele 
problemen van zijn tijd; een katholiek geleerde, die zich dapper weerde 
tegen het ongeloof om de rechten van de Kerk te verdedigen en haar be- 
tekenis te doen kennen ; een christen uit een stuk, die door zijn daden toon- 
de dat de Kerk, die men dood waande, in hem leefde ; het type van de 
lekenapostel, die door zijn wetenschappelijk werk, zijn redevoeringen, zijn 
geschrifien en zijn liefdadigheid, de ongelovige jeugd van Frankrijk voor het 
geloof hielp terugwinnen. 

Een paar werken die ten minste het lezen waard zijn en die aan de 
mensen van onze tijd iets kunnen leren. Ze zijn daarbij boeiend geschreven 
en mooi uitgegeven. DE 5 


O. WALTER, Pie XII, Sa vie, sa personnalité, traduit par M. POBÉ, 
2e édition, Mulhouse, Editions Salvator, 1949, 13 x 20 cm., 296 p., 16 
reprod. photographiques h.t., 84 fr, 

Un beau volume qui rappelle les années d'enfance et d'études, les mis- 
sions et les voyages diplomatiques, l'élection et l'accession au pontificat de 
Sa Sainteté Pie XII. En appendice on trouve les plus importantes décisions 
et modifications liturgiques et canoniques décrétées par le saint Père, une 
liste de ses encycliques, une table chronologique des canonisations et béati- 
fications qu'il a prononcées jusqu’en 1948, un choix de reproductions photo- 
graphiques. 

Les éditeurs annoncent tn second volume actuellement en préparation, 
qui rapportera l'ceuvre religieuse, diplomatique et charitable du Souverain 
Pontife glorieusement rêgnant. ESE? 


M. ANDRÉ, Pie XII. Le Pasteur Angélique, Nouvelle édition, Tour- 
nai, Casterman — Toulouse, Apostolat de la prière, 1950, 12x19 
cm., 124 p., 22,50 fr. b. 

Un petit livre attachant qui décrit en termes colorés et pittoresques la 
jeunesse du Souverain Pontife, glorieusement règnant, son ascension à la 
dignité de prêtre, de nonce, de cardinal; ses missions apostoliques, son ac- 
tivité diplomatique, son élection au pontificat; sa vie quotidienne dans le 
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vatican, son travail pour la paix entre les nations, ses interventions pour le 

redressement du monde par des encycliques, messages, discours et allocu- 

tions, ses vacances dans la résidence d'été à Castel-Gandolfo. On sent que 

ces pages ont été écrites avec amour et admiration pour le saint Père. 
LE 


MYRIAM DE G., Heldhaftig Moederschap, Augustine Letonnelier, 
1853-1917, Mechelen, St-Franciscus-Drukkerij, 1949, 15x21 cm. 208 
bl., 48 fr. 

Augustine Letonnelier was een eenvoudige Franse volksvrouw, echtgenote 
van een simpele werkman. Heel haar leven bracht ze door in armoede die 
soms ellende werd. Ze schonk het leven aan twaalf kinderen en die welke 
God haar liet, leidde ze op in eer en deugd. Overlast met werk en ge- 
hinderd door ziekte, vond ze de tijd, zonder één van haar plichten als huis- 
houdster, echtgenote of moeder te verwaarlozen, om elke morgend een uur 
ver naar de kerk te gaan, ten einde haar krachten in een H. Communie te 
hernieuwen en om elke dag haar verplichtingen als Franciskaanse derde-orde- 
linge te vervullen. Meermalen mocht ze in haar nood providentiele hulp 
ondervinden. Na haar overlijden op vier en zestig jarigen leeftijd, schijnt ze 
schitterende weldaden te hebben bewezen aan degene die tot haar hun toe- 
vlucht namen. 

De A. heeft het heldhaftig moederschap van Augustine Letonnelier door 
een historisch getrouwe biografie willen verheerlijken en in ruimer kring be- 
kend maken. LEE 
J. MASSON, S.J., Un Millionnaire chinois au service des gueux, 
Joseph Lo Pa Hong, (Le Christ dans ses témoins). Paris - Tournai, 
Casterman, 1950, 13 x 20 cm., 168 p., 39 fr. b. 

Dans l'histoire de la Chine chrétienne, Joseph Lo Pa Hong, né en 1875 
et assassiné en 1937, restera une figure inoubliable. Directeur général de la 
Compagnie chinoise d’Electricité et de la Ta Tung Zeng Kee Navigation 
Company, le grand industriel de Shangai fut en même temps le bienfaiteur 
dévoué des pauvres de sa ville natale, un apôtre inlassable de sa foi, le 
fondateur de l’action catholique chinoise. Un nouvel Ozanam. Certains parlent 
même d'un Vincent de Paul moderne. S’appuyant sur une documentation de 
première valeur, le Père Masson nous décrit la vie du grand chrétien chinois. 
IL évoque tour à tour: «l'homme en ses ceuvres>, «l'homme en son âme», 


«l'homme en sa vie». On lira cet apergu limpide et vibrant avec le plus 


vif interêt. EB: 


J. COPPENS, Son Excellence - Zijne Excellentie Mgr Coppieters, No- 
tice biographique - Levensbericht, (Folia Lovaniensia), Louvain, 82, 
place Cardinal Mercier — Gent, Van Fleteren — Brugge, Desclée de 
Brouwer, 1950, 14 Xx 22 cm, 46 bl., gen. 20 fr. 

Het levensbericht van Z. H.E. Mgr Coppieters kon moeilijk in betere 
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handen komen dan die van Z.E.H. Kan. Dr Prof. J. Coppens. Hebben de 
verschillende korte biografieën van hoogstaande figuren uit de kerkelijke en 
wetenschappelijke wereld door hem geschreven, hem niet doen kennen als 
een meester in het genre? En gaf hij niet een voorsmaak van wat deze 
levensschets worden zou, in een bericht uit zijn pen gevloeid bij het gouden 
priesterjubileum van Mgr Coppieters? Vol van dankbaarheid, liefde en be- 
wondering voor Zijn Excellentie tovert hij nu met een overvloed van kleur- 
rijke uitdrukkingen, rake trekken en fijne zetten de vele aspecten der rijke 
persoonlijkheid van de grote kerkvoogd, als wetenschapsmens en zielenherder, 
voor de verbeelding van de lezer. Het is misschien omdat het levensbericht 
oorspronkelijk bestemd was als een bijdrage voor het Jaarboek van de Ka- 
tholieke Universiteit te Leuven, waarvan deze brochure een afdruk is, dat 
het stuk tweetalig is geworden, doch de minder gunstige indruk die daaruit 
zou kunnen ontstaan, wijkt voor de schitterende hoedanigheden van het ge- 
heel. Te 


PAEDAGOGIA 


ZUSTERS DER CHRISTELIJKE SCHOLEN VAN VORSELAAR, Zaai... 
Godsdienstonderricht voor onze opgroeiende jeugd (Onderwijst…. en 
leert onderhouden), Ille Deel, Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 97, 
Brabangonnestraat, 1950, 22x14,5 cm.‚, 367 blz., 90 fr. 

ID., Leef schoon, IIIe Deel, Zelfde uitg. en dat., 24 x14 cm., 112 blz. 
aleer 

Vroeger reeds werd de aandacht getrokken op de publicatie van de 
Godsdienstmethodiek van het technisch onderwijs bezorgd door de Zusters 
van Vorselaar, en op de dubbele reeks handboeken Zaai en Leef schoon 
waarin de beginselen van vermelde methodiek respectievelijk voor de leer- 
krachten en de leerlingen der vakscholen worden uitgewerkt (Cfr Coll. Gand. 
1948, t. 31, p. 83). Het eerste deel in de twee reeksen was gewijd aan 
God, grondslag van het christelijk leven, het tweede aan Christus, ons heil. 
Het derde deel dat wij thans aankondigen, handelt over De Kerk Mystiek 
Lichaam van Christus. Programma en methode staan hier, zoals vroeger, 
heel en al in het teken van het vernieuwd godsdienstonderricht. De leerstof 
is ingedeeld in vijf lessenreeksen waarvan de eerste de Kerk als Mystisch 
Lichaam in ’t algemeen uitbeeldt, de volgende drie de leer- wijdings- en 
leidingsmacht behandelen, en ten slotte de vijfde over de sociale leer van 
de Kerk uitwijdt. Dit laatste deel vooral toont dat dit onderricht nieuw 
en actueel is. 

De inhoud van deze boeken is even degelijk als de methode verantwoord 
is. We vinden het dan ook overbodig deze handboeken van Vorselaar die 
zich reeds voldoende door kwaliteit opdringen, met veel woorden aan te 
bevelen, IVe Pi 
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Christus in onze wereld. De levenswaarden (Leven in Christus, IV), 
Brussel, Studiecentrum voor godsdienstige vorming, 27, Spastraat ; 
Brugge-Amsterdam, Desclée- De Brouwer, 1950, 21x13,5 cm. 192 
blz., 48 fr. 

Met dit zesde deel is de reeks Leven in Christus, bestemd voor het 
godsdienstonderricht in de humanioraklassen, volledig. Voor de vroeger ver- 
schenen delen zie Coll. Gand., 1948, t. 31, p. 178; 1949, t. 32, pp. 102, 
397, 398; 1950, t. 33, p. 103. In dit volume dat als titel draagt Christus 
in onze wereld, wordt getracht de leerlingen van de rhetorica een klaar en 
juist antwoord op de grote levensvragen mede te geven. De diepe grondslag 
van een juiste en edele levensbouw ligt in het doel dat nagestreefd dient te 
worden. Daarom spreekt het eerste deel over «de zin van het leven >. 
Volgens deze kan dan aan ieder waarde haar juiste plaats in de levensuitbouw 
toegekend worden. Daarin bestaat « de ordening van het leven > in dewelke 
de spanning tussen ziel en lichaam, persoon en gemeenschap, natuur en 
bovennatuur, goed en kwaad, moet opgelost worden. Is eenmaal de katholieke 
levensbeschouwing opgebouwd, dan wordt een kijk op «de andere levensop- 
vattingen > met meer objectiviteit en nut mogelijk. Al het voorgaande leidt 
tot het besluit van dit handboek over «onze taak in onze tijd». Deze ligt 
in het getuigenis der christenen door geest van geloof, hoop en liefde en 
door christelijke daad. 

leder hoofdstuk van dit boek sluit met goede bibliographische aandui- 
dingen voor verdere studie en lectuur. Terecht wordt echter door de auteurs 
benadrukt dat het antwoord op de grote levensvragen niet slechts in boeken, 
doch hoofdzakelijk in de levende Christus zelf dient gezocht. Het synthetisch 
karakter van dit deel is zo uitgesproken, dat ieder leerstuk op zichzelf zeer 
schematisch wordt voorgesteld en dat er een ernstige inspanning van de 
leraar zal nodig zijn om dit schema vlees rond de benen te geven. Alles 
samengenomen nochtans hebben we hier een flink handboek om de gods- 
dienststudie van de humaniorastudenten te bekronen. EAMUP, 


FR. SCHNEIDER, Einführung in die Erziehungswissenschaft (Christ- 
liche Philosophische Einzeldarstellungen, [X Band), 1948, Graz- 
Salzburg-Wien, Pustet, 1948, 20 x 13 cm., 412 blz. 

Friedrich Schneider publiceerde reeds verscheidene werken over bijzon- 
dere opvoedingsproblemen : o. m, Katholische Familienerziehung en Deine 
Kinder und Du. Het werk dat hij thans aanbiedt, is een meer algemene 
inleiding in de opvoedkunde. Het behandelt zowel de theoretische als de 
praktische paedagogie. In verband met de eerste worden besproken: het 
wetenschappelijk karakter der opvoedkunde, haar wezen, doel, methoden, 
indelingen, mogelijkheden, grenzen, enz. Vele der hier gestelde problemen 
hangen natuurlijk nauw samen met de anthropologie waarop men de opvoeding - 
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wil funderen ; christelijke opvoeding beoogt, het spreekt van zelf, de uit- 
bouw van de christelijke persoonlijkheid. 

In zake praktische opvoedkunde geeft de schrijver een reeks zeer dege- 
lijke analytische en synthetische beschouwingen. De analyse verstrekt een 
gezond inzicht in verscheidene belangrijke opvoedingsmiddelen : gewoonte, 
voorbeeld, spel, arbeid, sport, toezicht, voorlichting van de wil, beloning en 
straf. De synthese behandelt de kleuter- en kinderopvoeding, de gezins- en 
schoolopleiding, de zelfvorming en de puberteitsontwikkeling. Niet slechts de 
opvoeding maar ook het onderricht wordt onder ogen genomen : onderwijs 
en studie, wezen, verdeling en doel van de didactiek, en verder de algemene 
beginselen omtrent het aanleren. Deze laatste betreffen vooral de indeling 
van het leerplan en de leerstof. Bijzonder flinke bladzijden worden gewiid 
aan de zelfwerkzaamheid (de arbeidschool, Dalton-plan. Winnetka-plan, Jena- 
plan) en aan de verstandelijke zelfvorming. 

We hebben hier een kerngezonde paedagogiek, die zo ruim is dat men 
moeilijk een belangrijk punt der opvoedkunde kan noemen dat hier niet 
beknopt aangeraakt wordt. Menige tekorten in onze christelijke opvoedings- 
systemen — men denke aan priesteropleiding, internaten, enz. — worden hier 
met de vinger gewezen. Over ’t algemeen wordt benadrukt dat wij in zake 
harmonische verzoening van onderricht en opvoeding iets kunnen leren van 
de Angel-Saksische landen. Om al deze redenen menen we dat dit werk niet 
slechts als een bescheiden inleiding tot de opvoedkunde, maar als een ernstig 
handboek moet worden aangezien. Dientengevolge durven we het alle opvoe- 
ders, maar vooral aan priesters-leraren die vaak ontoereikend zijn voorbereid 
op hun paedagogische arbeid, warm aanbevelen als een uitstekende katho- 
lieke paedagogische gids. ER 528 


PHILOSOPHIA 


E. DE GREEFF, Aux sources de l'humain (Présences), Paris, Plon, 
8. Rue Garanciêre, 1949, 19 x 12 cm., 240 p. 


Dans plus d'un ouvrage déjà le Professeur De Greeff a étudié la psychologie 
élémentaire de la vie instinctive et l'importance de celle-ci dans la vie humaine. Il 
veut montrer à quel point un équilibre harmonieux de ’homme exige l'épanouisse- 
ment et lintégration de tous les éléments inconscients et conscients de l'âme. Dans 
ces pages ce sont surtout les instincts de défense et de sympathie en tant que base 
de valeurs humaines, poursuivies volontairement, qui font Vobjet de ses considéra- 
tions. Ni lun ni l'autre de ces instincts ne connaissent vraiment leur objet: l'un et 
l'autre en amorcent la connaissance en substituant au préalable à l'objet une représenta- 
tion supérieure et morale en rapport à sa nature: l'hostilité d'un côté, la sym- 
pathie et l'amour de l'autre. 

Établir les fondaments d'un humanisme sur ces données n'impligue pas une 
suréminence de la vie instinctive, mais implique une méthode: agir conformément 
aux tendances profondes de Phomme, confronter les données acquises par tradition 


ee Sa 


et effort personnel avec celles de la substance la plus profonde de l'homme, et ré- 
constituer de la sorte un humanisme spirituel, même chrétien, conforme au substrat 
biologique de l'individu. L'intégration des éléments instinctifs dans lédification de 
la personnalité est sans doute un mérite de la psychologie moderne. On ne peut 
que Yapprouver, à condition néanmoins que limpérieuse nécessité de dépasser l'in- 
stinct par lesprit ne soit perdue de vue. Eve: 


DE GREEFF E., Ames Criminelles (Goll. Lovanium), Tournai, Caster- 
man, 1949, 20 x 13 cm, 259 p. 


Tout le monde croit savoir ce qu’est un crime, comment on y arrive, comment 
on évite d'y arriver, comment on doit traiter celui qui s'en est rendu coupable. 
Cependant le problème criminel est plus compliqué que se l'imagine l'homme 
ordinaire, même le magistrat. L'idée selon laquelle le criminel est celui qui, pouvant 
choisir de devenir un honnête homme, choisit de devenir criminel, est une de ces 
conceptions simplistes que l'expérience de ceux qui se trouvent en présence de criminels 
concrets, dément tous les jours. Le crime doit être considéré dans la lumière de 
cette question dificile de linterférence entre laspect moral et l'aspect déterminé du 
comportement humain, Une connaissance plus nette cherchée dans cette direction 
rend hautement souhaitables certaines modifications dans le régime répressif et éduca- 
tif qu'on impose aux malfaiteurs. 

M. De Greeff nous introduit dans l'étude de la personnalité criminelle en dé- 
crivant quelques cas typiques de crimes commis par libération des tendances incons- 
cientes et instinctives. Il consacre un chapitre plus long à la part de la pathologie 
dans la ecriminalité, L'expertise mentale doit se garder d'expliquer celle-ci trop ex- 
clusivement soit par des tares intérieures, soit par Yinfluence du milieu social, En 
réalité les deux causes s'entr’aident pour diminuer d'une facon très complexe la 
personnalité du délinquant. 

Le lecteur se rendra compte du caractère incomplet de cet exposé : on n'y aborde 
pas la question de l’homicide, de lagression, de la récidive et autres, dont traite 
auteur. dans son Introduction à la criminologie. Mais quelque sommaire que soit 
cette contribution au problème, elle suffit à l’évoquer clairement devant lesprit, et 
aussi à prouver que le système d’'emprisonnement, comme on le pratique, tout en 


étant un mal nécessaire, est jusqu'ici dépourvu de valeur thérapeutique suffisante. 
Evans 


Jacques Maritain, Son oeuvre philosophique (Bibliothèque de la Revue 
Thomiste), Paris, Desclée de Brouwer, s.d., 25,5 x 16 cm, XII — 
342 p., 90 fr. 

La Revue thomiste a tenu à consacrer un numéro spécial à l'oeuvre de 
Jacques Maritain, après que deux volumes d'hommage lui ont été dédiés aux 
États-Unis et au Brésil. Nul ne contestera que le philosophe frangais 
mérite ce témoignage de vénération. En effet, amené au Christianisme par 
Léon Bloy et au thomisme par le P. Clérissac, Maritain n'a plus quitté les 
nombreux domaines de la philosophie chrétienne. Son ceuvre se situe dans 
la pure ligne de la pensée de l'Aquinate, unissant une rare fidélité à un 
effort plus rare encore de renouvellement et de progrès. Le présent recueil 
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veut exposer les lignes majeures de cette oeuvre considérable, souligner la 
richesse de certains de ses apergus nouveaux, s'interroger au besoin sur la 
qualité de telle ou telle assertion nouvelle, et avancer peut-être dans un 
sens qu'elle a indiqué. 

Les premières pages du volume réunissent une série de témoignages 
d'affection et de reconnaissance exprimés par quelques éminents amis du 
philosophe: tels Etienne Gilson, Louis Massignon et autres. Les travaux 
groupés dans la seconde partie étudient successivement les diverses parties 
de l'oeuvre de Jacques Maritain ou présentent quelques réflexions en marge 
de sa philosophie. Celle-ci en effet a approfondi plusieurs points de doctrine 
qui n'étaient pas encore à l'ordre du jour au temps de Saint Thomas. 
Maritain a appliqué les principes de Maître àla philosophie de l’histoire et 
de la culture (contribution de Ch. Journet), à la politique (O. Lacombe), aux 
phénomènes mystiques chrétiens et autres (L. Gardet), à l'art et à la poésie 
(Th. Calmel). D'autres études concernent des problèmes spécifiquement tho- 
mistes, comme la connaissance spéculative et pratique (M. Labourette), la 
liberté (R. Dalbier), le mal (M.-J. Nicolas) et le réalisme critique (J.-H. Nicolas). 
La contribution la plus importante de ce volume est sans aucun doute celle 
de M.-V. Leroy sur le savoir spéculatif, dans laquelle on trouve un résumé 
très fidèle de Distinguer pour unir ou Les degrés du savoir. 

Le volume est parsemé d'eztraits judicieusement choisis dans l'oeuvre de 
Jacques Maritain et fournit en outre une liste impressionante de ses écrits 
classés par ordre de la matière traitée. Le tout constitue une initiation ex- 
cellente à l’étude de ce grand philosophe qui a contribué en grande mesure 
à l'estime que regagne la pensée de Saint Thomas dans le monde actuel. 

EVD: 


R. ALLERS, Het succes van een dwaling, Een kritische studie over de 
psychoanalyse van Freud, Tilburg. Nederland's boekhuis ; Antwerpen, 
P. Vink, 1948, 21,5 x 14 cm, 296 bl., 150 fr. 

Professor Allers is doctor in de geneeskunde en in de wijsbegeerte, oud- 
leerling van Adler te Weenen, heeft een praktijk van meer dan dertig jaren 
psychiatrie en twintig jaren psychoterapie achter de rug, en is sinds 1938 
hoogleraar aan de Katholieke Universiteit van Washington. Zijne menigvuldige 
publicaties verwerven hem een grote en ruim-erkende autoriteit. De dwaling 
die hij in het hier besproken boek op ’t oog heeft, is de psychoanalyse van 
Freud en zijn «orthodoxe» volgelingen daarbij inbegrepen, enkele die wel 
niet meer tot de school van de meester behoren, maar die, zoals Jung en 
Stekel, toch aan het merendeel van de Freudiaanse denkbeelden trouw blij- 
ven. Zijn werk is een onverbiddelijke, bijna toornachtige kritiek van het 
Freudisme, gegroeid uit een langdurige studie van het systeem en gesteund 
op. wetenschappelijke argumentatie. Precies omdat hij katholiek is, wil hij niet 
slechts de beweringen der psychoanalyse stellen tegenover die van het geloof 
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of de katholieke philosophie, doch ze bestrijden met de middelen der weten- 
schap. In deze kritiek onderscheidt men drie delen. Het eerste loopt van 
hoofdstuk 1 tot V en handelt over het wezen van de psychoanalyse, haar 
sophismen, haar axioma's en de wysbegeerte waarop zij steunt. Het tweede 
deel van hoofdstuk VI tot XI behandelt speciale kwesties en de verhouding 
van de psychoanalyse tot andere terreinen der wetenschap : psychologie, philo- 
sophie, ethnologie, opvoedkunde en godsdienst. Het derde en laatste deel 
bestudeert de historische achtergrond van de psychoanalyse en de oorzaken 
van haar verbazend succes. De conclusies van dit boek zijn bijna op heel 
de lijn negatief ; zij hekelen vooral het materialistisch hedonisme, de valse 
axioma’s, de sophistische logica, de onwetenschappelijkheid, de onverant- 
woorde toepassingen. 

Wie met dit werk de studie van de psychoanalyse zou beginnen, zou er 
wellicht mede afbreken. Wie reeds vroeger met de leer van Freud bekend 
was, zal hier een kritische houding aanleren. Hoewel deze afstraffing der 
psychoanalyse aan sommigen te onbeteugeld schijnt, is ze zeer degelijk en ver- 
dient ze zeker een plaats in de bibliotheek van ieder katholiek die zich voor 
dieptepsychologie interesseert. EEV: 


J. NUTTIN, Psychoanalyse en spiritualistische opvatting van de mens 
(Universitaire bibliotheek voor psychologie), Antwerpen, Standaard- 
Boekhandel ; Utrecht, Het Spectrum, 1949, 20 x 14 cm., 239 blz., gen. 
100 fr. ; geb. 135 fr. 

Totnogtoe werd de psychoanalyse te veel als systeem en als levensbe- 
schouwing gezien. Thans acht Prof. Nuttin de tijd gekomen om haar bevin- 
dingen en beweringen zonder vooringenomenheid wetenschappelijk-critisch 
te onderzoeken op dezelfde voet als alle andere hypothesen. 

We vinden dit onderzoek binnen de omlijsting van een inleiding en een 
appendix, waarin respectievelijk de psychoanalyse van Freud en de individual- 
psychologie van Adler bondig en klaar geschetst worden. In het eerste hoofd- 
stuk wordt van het standpunt der spiritualistische psychologie nagegaan wat 
in de psychoanalyse wetenschappelijk gefundeerde waarde heeft. In dit ver- 
band wordt het Freudisme successief onder de lens genomen als totaal-op- 
vatting van de mens (pansexualisme, sublimatie, driftenleer, enz), in zijn 
feitenmateriaal, en in zijn hypothesen (Oedipus-complex, castratie-complex, 
Ueber-ich, enz.). In het tweede hoofdstuk wordt een critische studie gewijd 
aan de therapeutische methode van de psychoanalyse in ’t algemeen, en aan 
die van verscheidene Amerikaanse psychoanalysten in ’t bijzonder. Volgt dan 
in het derde hoofdstuk een immer dieper doordringend enkwest naar de 
betekenis van het onbewuste vooral in zijn verband met de menselijke vrij- 
heid en de zedelijkheid. De hoofdschotel van het boek wordt ten slotte in 
het vierde hoofdstuk opgediend. Hier krijgen wij een positieve en construc- 
tieve synthese die opgebouwd wordt van uit het standpunt der algemene 
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psychologie en die aantoont dat de waardevolle elementen van de psycho- 
analyse dienen geïntegreerd te worden in de complexiteit der menselijke psyche. 
Zo wordt verdringing een fenomeen dat te zien en te verklaren is in het 
licht der spanning tussen stof en geest, biologie en spiritualiteit, geldings- 
drang een normale factor van persoonlijkheidsontplooiing, enz. 

Dit boek is geschreven met een waarderende en critische houding. Volgend 
citaat uit de slotbeschouwing van de auteur toont het duidelijk: «De psycho- 
analyse biedt ons een eenzijdig uitgebeelde tegenhanger van het traditionele 
mensenbeeld, waarin aan de rationele «faculteiten» een eveneens eenzijdig- 
overdreven rol werd toegekend. De psychoanalyse heefter veel toe bijgedragen 
om onze kijk op de «lagere» componenten in de menselijke drijfveren te 
verscherpen. Daardoor heeft zij de weeg voorbereid voor een nieuwe psy- 
chologie, die beide eenzijdige belichtingen in een meer omvattend inzicht 
kan omzetten». Terwijl Allers de psychanalyse radicaal veroordeelt om haar 
materialistisch-hedonistische inslag en haat onwetenschappelijkheid, vinden we 
hier meer sympathie en achting. Het verschillend karakter van de psych- 
analyse enerzijds en van de spiritualistische psychologie anderzijds geven de 
verklaring van een zekere ongelijksoortigheid welke de delen van dit boek 
kenmerkt. Wellicht bestaan er geen dwalingen die niet een kern van waar- 
heid bevatten. Daarom kunnen we niet anders dan Prof. Nuttin gelukwensen 
met zijn poging om het bruikbare uit de psychoanalyse te integreren in de 
spiritualistische opvatting van de mens. Hij draagt op die wijze wellicht 
bij om de classieke zielkunde in zekere mate te verrijken. EMD. 


DANIEL-RoPs, Willen. De wil is de gehele mens. Vertaald door N.J. 
P. Tissen, Bilthoven, H. Nelissen ; Antwerpen, ’t Groeit, 1950, 19 x 13 
cm., 144 bl., 69 fr. 


Daniel Rops publiceert op zeer verscheidene terreinen : letterkunde, sociologie, 
schriftuur, en, zoals men ziet, ook psychologie. Willen is een vulgariserend werkje 
dat in twaalf korte hoofdstukken de bijzonderste punten over het wezen en de werking 
van het willen schetst. De vrijheid blijft hier echter buiten beschouwing. Hetgeen 
in de handboeken technisch wordt behandeld, krijgt hier een meer eenvoudige en 
bevattelijke vorm. Vermits de opvoedkundige consekwenties uit de wilsleer worden 
afgeleid, is dit boekje zeer geschikt om opvoeders en jeugd van dienst te zijn bij de 
wilsvorming. Een flink boekje dus voor humaniorabibliotheken. EE Viene 


P. BOUTS-G. BOUTS, La Psychognomie. Caractérologie pratique. Lec- 
ture méthodique des caractères et des aptitudes à l'usage des éducateurs 
et des dirigeants, Auderghem-Bruxelles, 55, avenue de Église Saint 
Julien, 6e éd., s.d., 24 x 15,5 cm, 334 p., 105 fr. 

Deux éditions précédentes du présent ouvrage ont été présentées autrefois aux 
lecteurs de la revue; cfr Coll. Gand., 1932, t. XIX, p. 114; 1935, t. XXII, p. 77. 
La psychognomie est la science qui vise à mettre à nu l'individualité psy- 
chologique de nos semblables par un diagnostic rationnel des signes révélateurs 
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extérieurs. Elle se base sur l'induction et met à contribution différentes sciences et 
expériences qui, dans leur domaine plus restreint poursuivent un but analogue, telle 
la phrénologie, la physiognomie ou diagnostic facial, la graphologie. La psy- 
chognomie se distingue des sciences psychologique, pédagogique et caractérologique 
traditionnelles par le fait qu'elle ne s'adresse pas à un type abstrait inexistant, mais 
a un individu donné concret‚ dont elle entend révéler le caractère, les aptitudes 
spéciales, la structure morale, intellectuelle et physiologique au moyen d'un diag- 
nostic psycho-physique. L'exposé de cette méthode est muni de plusieurs planches dont 
quelques unes représentent des personnalités bien connues et qui servent ainsi de 
preuves à l'appui des principes avancés. 

Cette nouvelle édition enrichie par l'étude et l'expérience de l'auteur, pourra 
rendre des services de plus en plus grands aux parents, aux éducateurs et aux diri- 
geants dans la conduite des enfants et des hommes. Ils y apprendront l'explication 
des ressorts cachés de la vie psychologique de ceux qui leur sont confiés. Le diag- 
nostic psychognomique peut faillir, il est entendu, mais l'auteur se croit autorisé à 
déclarer qu’il est du moins aussi précis que le diagnostic médical. Quoi qu'il en 
soit, le lecteur ne manquera pas de se demander si toutes les thèses avancées ici 
pourront résister à la critique scientifique sévère, A 


*J. BOISSET, E. ROCHEDIEU, P. ARBOUSSE-BASTIDE, J. Bois, P. Ri- 
CEUR, M. NEESER, Le problème de la philosophie chrétienne (Les 
problèmes de la pensée chrétienne, 4), Paris, Presses universitaires de 
France, 1949, 20 x14 cm., 186 p. 

Le présent volume a vu le jour grâce à la collaboration de six théolo- 
giens protestants frangais et suisses. Les études qu'il comprend, n'ont pas 
été écrites en vue de faire apparaître une unité ou un parfait accord de 
conception en matière de philosophie chrétienne. Elle laissent librement et 
franchement se confronter les opinions et s’affronter certaines divergences. 

La question examinée se pose, il est clair, tout différemment du côté 
protestant que du côté catholique. Selon Ia conception catholique le péché 
original n’'ayant pas sérieusement atteint la nature humaine, l'homme demeure 
capable, même indépendemment de la grâce, de constructions rationelles. La 
foi protestante estime que, l'état de grâce constituant la vraie nature de l'homme, 
celui-ci a subi lors de la faute d'Adam une corruption foncière de son être, 
àtel point que la question se pose si sa raison demeure capable de philosopher 
(p. 174). Le problème de la philosophie chrétienne est celui de savoir 
ce quest la connaissance humaine de la révélation divine. Tout récemment 
une étude importante du professeur Roger Mehl de la faculté de théologie 
de Strasbourg, sur La condition du philosophe chréêtien, s’élève en termes caté- 
goriques contre toute tentative d'édifier une philosophie chrétienne, car «le 
révélé ne saurait devenir principe d'intelligibilité incorporé par le chrétien à 
sa propre philosophie». Les auteurs du présent volume optent cependant 
pour lopinion contraire: tel p.e., Paul Arbousse-Bastide qui dit que la 
recherche du philosophe chrétien «est l'approfondissement de la réalité même 
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dont il vit, (et) implique donc un accroissement de l'être, une continuation 
de cette libération qui est au point de départ de sa nouvelle existence». 
Quelques collaborateurs n’ hésitent pas à voir la philosophie chrétienne dans 
existentialisme ; d'autres cependant ne cachent pas une certaine nostalgie 
d'objectivisme métaphysique etde tradition doctrinale que nous trouvons dans 
la philosophie scolastique. } Boe 


F.J. THONNARD, A.A, Précis de philosophie en harmonie avec les 
sciences modernes, Paris-Tournai-Rome, Société de Saint Jean l'Evan- 
géliste, Desclée et Cie, 1950, 18x11 cm.‚ 1791 p., 250 fr. 

En joignant ce Précis de philosophie à son Précis d'histoire de la philoso- 
phie et à ses Extraits de grands philosophes (Cfr Coll. Gand., 1948, t. 31, 
p. 380), le Père Thonnard vient d'’achever une trilogie qui ne manque de 
faire impression, Son nouveau Précis s’adresse à la fois aux séminaristes et 
aux aspirants bacheliers de France. Fruit de nombreuses années d'enseigne- 
ment, il est une vraie synthèse où l'on trouve en un tout cohérent et logique- 
ment ordonné selon les principes thomistes, toutes les matières requises; 
d'un coté, pour le Baccalauréat, les traités de méthodologie, de psychologie 
expérimentale, de morale générale et spéciale avec les applications aux pro- 
blêmes actuels économiques et sociologiques, et d'autre part un solide ex- 
posé de métaphysique, de cosmologie et psychologie rationnelle et de théo- 
dicée, pour préparer la théologie. 

Le manuel comprend quatre grands traités et en cela il diffère déjà de 
beaucoup d'autres exposés de la philosophie scolastique. Au seuil l'on trouve 
la logique, divisée en formelle et matérielle, dont la dernière donne princi- 
palement la méthodologie destinée à l'étude des sciences. La deuxième partie 
porte le nom de philosophie naturelle et traite de l'ontologie, la cosmologie, 
la biologie philosophique, la connaissance sensible, intelligence, l'appétit, 
ordre du monde. Le troisième traité est intitulé métaphysique et est con- 
sacré à la critique, l'ontologie, la théodicée. Le quatrième traité enfin expose 
la morale générale et spéciale. Ce plan, on le voit, présente certaines 
curiosités inattendues: p.e. de donner plusieurs parties de la cosmologie et 
de la métaphysique à grande distance lune de l'autre, de ranger la critique 
sous la métaphysique. Un mérite cependant de la répartition des matières 
est, que dans tout ce qui a rapport à la psychologie l'on distingue claire- 
ment la partie expérimentale de la partie rationelle, 

Le Précíis défend une philosophie franchement chrétienne, inspirée par 
la synthèse de S, Thomas, ainsi que de la sagesse séculaire de l'Eglise, et 
en même temps préoccupée de concilier la pensée traditionelle avec la science 
moderne. (Euvre avant tout constructive, elle s’appuie sur les constations 
d'expérience qu'elle interprête âla lumière des principes évidents de la raison, 
et laisse de coté certains problèmes dorénavant dépourvus d'actualité. Il est 
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entendu, le cadre de cet ouvrage ne permettait malheureusement pas d'approfondir 
certains points hautement importants. Tel qu’il se présente, le manuel du 
Père Thonnard est une mine dans laquelle pourront puiser tous ceux qui 
veulent s'initier surement et solidement à la philosophie. eVa. 


SOCIOLOGIA 


AnGÉriQqur p'OurrremoNt, La grande pitié (Études morales, sociales et juridiques), 
Louvain, Société d'études morales, sociales et juridiques, 9, Rue de Namur; Bruxelles, 
Edition Universelle, 53, Rue Royale, 1949, 19 X 12 cm., 196 p., 60 fr. 

Ce livre ne se présente ni en traité de pédagogie ni en manuel d'éducation ; 
il est un simple recueil d'articles traitant de l'enfance et parus dans la chronique 
féminine de la La Libre Belgique. Il veut aider parents et éducateurs de bonne 
volonté à déceler les dangers d'ordre physique et surtout moral, qui guettent l'en- 
fance de nos jours: absence de famille, foyers désunis ou démembrés, misère, 
ignorance religieuse. De tous ces facteurs découle leffarante liberté dont jouit l'enfance 
dans la lecture, dans la fréquentation du cinéma, des compagnons, des cafés etsalles 
de danse, et dans la pratique du marché noir. Pour remédier à ce fléau destruc- 
teur Melle d’Oultremont préconise deux grands moyens: les ceuvres d’assistance 
pour l'enfance et l'amélioration de la législation infantile. Espérons que ce cri 
d'alarme urgent et impressionnant puisse atteindre parents, éducateurs et pouvoirs 
publics, En Va, 


VARIA 


CL. QUINARD, Message de St Frangois de Sales pour ce Temps, 
(Les Grands Témoignages), Tournai - Paris, Casterman, 1950, 13 X 18 
cm., 252 p., 63 fr. b. 

L'ouvrage comprend deux parties. Dans la première VA. s'applique à 
montrer le caractère actuel de la doctrine développée par le saint évêque de 
Genève dans ces principaux écrits : L’Introduction à la Vie dévote et dans le 
Traité de l’Amour de Dieu. Dans la seconde partie il offre au lecteur un 
choix de textes, qui d'une fagon heureuse, expriment l'essentiel de la doc- 
trine salésienne. 

Une excellente initiation à la pensée du grand maître spirituel du grand 
siècle, la meilleure invitation à la lecture de ses oeuvres complèêtes, ES 


OPUSCULA RECEPTA 


P. Meert, En Sterren staren tegen, Wetteren, Uitgeverij Odal, 1950, 21,5 x 14 cm., 
239 blz., gen. 

Dit boek is een enthousiast pleidooi voor de Katholieke Studentenbeweging. De 
S., wiens temperament op iedere bladzijde doorschemert, is vertrouwd met het stu- 
die- en kampleven van zijn jongens. Hij gelooft in de vormende invloed van de 
jeugdbeweging en dat geloof heeft hij willen uitdrukken in een jongensroman, 
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Nieuw is zijn thema niet : een «prachtkerel», door een paar «vrienden» onver- 
schillig gemaakt voor de priesterlijke invloed van zijn leraars, wordt door de edele 
kameraadschap van zijn K.S.A.-gezellen teruggebracht tot de geestdrift van de jeugd 
en tot ontvankelijke openhartigheid. Het verhaal, getuigde de S., is niet het product 
van loutere verbeelding, maar de neerslag van werkelijk beleefde ervaringen. Het 
boeit. Over de litteraire waarde van het werk wensen wij geen oordeel uit te spre- 
ken. Meer bevoegden mogen dit doen. Toch moet het ons van het hart dat de 
drukfouten, de vele taal- en stijlfouten de indruk verwekken van een onbedachte en 
overhaastige afwerking, die de oudere lezer ontstemt en de taalkennis van de jongere 
lezer niet bevordert. Ook de spreektrant en de woordenkeus zijn op sommige 
plaatsen te weinig voornaam. ARS 


J. Lucas, O. F.M., Aan Moeders Hand, Gedachten en Opwekkingen tot de 
Mariaverering, Mechelen, St. Franciscusdrukkerij, 1950, 19 x 13,5 cm., 140 bl., 38 fr. 

Vrome beschouwingen over O.L. Vrouw, aangenaam voorgesteld in een mooie 
taal en stijl, 


H. Trans, O. F. M., Geestelijk Onderricht, God nader, Mechelen, St. Franciscus- 
drukkerij, 1950, 18 x 12cm.,220 bl, 38 fr. 

Een reeks onderrichtingen over het geestelijk leven, christocentrisch opgevat, ge- 
illustreerd door het leven van de Kleine Theresia van het Kind Jezus. 


C. Hanter, Publicistes et essayistes chrétiens de Belgique, (Études Religieuses 
n. Ó71), Liège, La Pensée Catholique, 1950, 19 x 12,5 cm., 100 p., 20 fr. 

Étude consacrée aux laïcs belges d'inspiration chrétienne qui, dans les trois 
derniers quarts de siècle, ont fait honneur au journalisme, à l'essai ou à la critique. 


G. Prims, La Sainte Trinité dans la vie du chrétien (Études religieuses, 
n. 652), Liège, 50, rue de Fétinne, 1949, 18 x 12 cm., 19 p. 


SS. Pie XII, Enceycligue « Humanì Generis», avec notes explicatives (ibid, n. 
672), 1950, 19 x 12,5 cm.‚ 40 p. 

Traduction officieuse, revue et corrigée et augmentée de quelques notes explica- 
tives et de la lettre du P, Vosté au sujet du caractère historique de Gen. 1-11. 


A. Meyer, Notre bonne souffrance, Tournai, Casterman, 1950, 30 x 13 cm, 
212 p., 42 fr. 

Journal d'un aumônier d’hôpital réunissant une quantité impressionnante de té- 
moignages édifiants de malades qui savaient l'art de se sanctifier dans et par la 
souffrance. 


F, Boer, Examen conscientiae circa celebrationem missae, Scheut-Brussel, 
Steenweg op Ninove, 476, 1950, 14,5 x 8,5 cm., 64 bl., 20 fr. 


M. BecQué, Marie-Médiatrice (Ascétisme), Louvain, Bibliotheca Alfonsiana, 
Tournai-Paris, Casterman, 1950, 16,5 x 10,5 cm., 64 p., 16 frs 
Dans cette petite brochure l'a. veut simplement transposer dans le langage des 
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fidèles ce que les théologiens en une langue précise mais souvent trop technique 
enseignent au sujet de la médiation dela sainte Vierge. Il ne veut dont nullement inno- 
ver mais simplement vulgariser les connaissances théologiques. En appendice toutefois 
il résume brièvement l'état de la question tel qu’il appert des publications récentes. 


L. Ceumr, C‚ss.R., Het dogma van Maria's Hemelvaart, Leuven, Bibliotheca 
Alfonsiana, Brabanconnestraat, 97, 1950, 17,5 x 12 cm. 16 blz., 5 fr. 

Voor ontwikkelde leken geeft S. op vulgariserende wijze een bondig overzicht 
van de begrippen, die essentiëel zijn om de ontwikkeling van een dogma te begrij- 
pen. Daarna belicht hij vlug het feit en de gronden van de dogmaverklaring der 
Assumptie. De Schriftargumenten, getuigt hij, leiden niet verder dan tot een zekere 
voegzaamheid, De mondelinge overlevering over de Ten-Hemel-Opneming behandelt 
hij op totaal onbevredigende wijze: S. veronderstelt nog steeds de expliciete kennis 
van de ganse geloofsschat bij de Apostelen. Dit is een pure hypothese, die door de 
feiten eer wordt tegengesproken dan bevestigd. 


H. Prorsuans, C.SS.R., Redemptoristen voor eigen volk en voor vreemde landen, 
Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 1950, 10,5 x 15,5 cm., 182 bl., 40 fr. 

Een wel verzorgd, mooi geïllustreerd boekje dat de lezer inlicht over de oor- 
sprong en de verspreiding van de Congregatie der Redemptoristen, over de geest 
die haar leden bezielt, over het werk dat zij in eigen land en in vreemde missies 
verrichten en over de opleiding die zij daartoe ontvangen. 


De Redemptoristin in Christus’ Kerk. Haar ideaal. Haar apostolaat, Leuven, 
Bibliotheca Alfonsiana, 1950, 20 X 13 cm., 32 blz, 25 fr. 

Ter gelegenheid van het tweede eeuwfeest der goedkeuring van hun Orderegel 
werd over de stichting der Redemptoristinnen, hun ideaal en de waarde van hun 
contemplatief leven een fijn verzorgde brochure uitgegeven. Ze bevat bovendien een 
16-tal bladzijden zeer geslaagde foto’s over tehuis en werkzaamheden. 


Fr. Firminus, Wat is een Trappist? Westvleteren, Sint Sixtus’ Abdij, 1950, 
15 x 12 cm, 44 bl. 

Een brochuur waarin de schone en verheven roeping tot het trappistenleven 
eenvoudig en treffend wordt uitgetekend voor onze katholieke jeugd. 


J, Carr‚ C.SS.R., Maria Goretti, Martelares der zuiverheid, Brugge-Amsterdam, 
Desclée De Brouwer, 1950, 12 x 19,5 cm., 94 bl. 

Deze levensschets van Maria Goretti, onlangs door P. Pius XII heilig verklaard, 
is de vertaling van een oorspronkelijk Engelse tekst, verschenen te Dublin in 1949. 
De A. legt vooral nadruk op de waarde van de christelijke familiale opvoeding, 
welke de kleine martelares mocht genieten en op de betekenis van haar martelaar- 
schap voor de moderne wereld. Talrijke foto's vormen een passende illustratie. 
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